प्राबकर्थन 


स्वर्गीय श्रीमज्जेनाचाये पुज्य श्री जवाहरलालजी म. सा. के 
प्रवचनों को जवाहर किरणावली के रूप मे प्रकाशित कर पाठकों 
की सत्साहित्य के पठन-पाठन की आकाक्षा-पूर्ति का प्रयास किया 
गया है । 


* इसी प्रयास-परम्परा में 'जामनगर के व्याख्यान! नामक यह 
तेईसवीं किरण पाठकों के समक्ष प्रस्तुत कर रहे हैं । यद्यपि इस 
किरण में पूज्य आचाये श्रीजी के जामनगर चातुर्मास समय के उन 
सभी प्रवचनों को सकलित नहीं किया गया है जो उस समय पृज्य 
आचाय॑ श्रीजी' म॒ सा ने फरमाये थे। वे सभी प्रवचन आध्यात्मिक- 
विकास के लिये महत्वपूर्ण हैं और उनकी सार्वक्रालिक उपयोगिता 
भी है । लेकिन कार्यक्षमता की अपनी सीमा होने से उनमे से कुछ- 
एक प्रवचनों को इस तेईसवी किरण मे सकलित किया गया है । 
इन प्रकाशित प्रवचनों से पाठकंगण अनुमान लगा लेवें कि अध्य 
प्रववन्त भी इसी प्रकार महत्वपूर्ण भौर सर्वजनोपयोगी होगे । 


आत्मिक विकास के श्रति व्यक्ति का लगाव जस्मजात है । 
इसके लिये व्यक्ति सम्यक ज्ञान, दर्शन और चारित्र की साधना के 
द्वारा प्रयत्त करता रहता है । ये प्रयत्न क्षणिक आवेश और प्रवृ- 
त्तियों से प्रभावित नहीं होते है, किन्तु उनमे भ्कालिक अनुभवों और 
आत्मा की भावनाओं का समावेद्त रद्दता है । 


अध्यात्म का विकास अध्यात्मज्ञानियों ने अपनी आचार- 
विचार-मूलक श्रवृत्तियों द्वारा किया है ओर दूपरों को अपने अनु- 
भवों का सार समकाने का प्रयास किया है | 


पूज्य जवाहराचायें इन अष्यात्म-विज्ञानियों मे सिरमोर हैं। 
आपभ्री ने सरल सुबोध शैली में मानव जीवन की सफलता का 
चित्रण करके जीवन जीने की कला सिखाई है | इसी कारण पुज्यश्री 
के प्रवचनों को पढ़ने के लिये जनसाधारण में उत्साह देखा जाता 


है और उनकी प्रेरणा से पूर्व प्रकाशित किरणावलियों को पुन. 
प्रकाशित कर रहे हैं । 


पहले यह तेईसवी किरण श्री साधुमार्गी जैन जवाहर 
मडल मद्सोर (म प्र) द्वारा प्रकाशित की गई थी। जिसके 
लिये मंडल को धन्यवाद देते हैं । लेकिन पाठकों की मांग होने 
से यह द्वितीय सस्करण घमंनिष्ठ सुश्राविका स्व. श्रीमती राजकुवर 
वाई के द्वारा जवाहर साहित्य प्रकाशन के लिये दी गई निधि में 
से प्रकाशित कर रहे हैं । स्वर्गीय श्रीमती राजकु वरवाई सरल, 
उदार एवं घामिक आचार-विचारवान महिला थी । उनका जीवन 
धर्म-कर्म में व्यतीत हुआ । एतदथे इस प्रसंग पर उनका स्मरण 
करना एवं उपकार मानना हम अपना परम कतेंग्य समभते हैं । 

पुस्तक के सुन्दर मुद्रण कार्य के लिये श्री अखिल भारतवर्षीय 
साधुमार्गी जैन सघ एवं उसके द्वारा धचालित जैन पार्ट प्रंस” के 
कार्यकर्ताओं को समिति की ओर से घन्यवाद देते हैं । 


भीनासर चपालाल बाठिया 
(बीकानेर, राजस्थान) मतन्नी-भी जवाहर साहित्य समिति 


गागगार के छाझान 


भ्रध्यात्मय का विकास अध्यात्मज्ञानियों ने अपनी आचार- 


विचार-मूलक प्रवृत्तियों द्वारा किया है और दूपरों को अपने अनु- 
भवोी का सार समझाने का प्रयास किया है ! 


पुज्य जवाहराचार्य इन अध्यात्म-विज्ञानियों में सिरमोर हैं। 
आपश्री ने सरल सुबोध हौली में मानव जीवन की सफलता का 
चित्रण करके जीवन जीने की कला सिखाई है । इसी कारण पृज्यश्री 
के प्रवचनों को पढने के लिये जनसाघारण में उत्साह देखा जाता 


है और उतन्की प्रेरणा से पुत्र प्रकाशित किरणावलियों को पुत्र: 
प्रकाशित कर रहे हैं । 


पहले यह तेईपरवी किरण श्री साधुमार्गी जैन जवाहर 
धडल मद्प्तोर (म. प्र ) द्वारा प्रकाशित की गई थीं। जिसके 
लिये मडल को धन्यवाद देते हैं । लेकिन पाठकों की मांग द्वोने 
से यह द्वितीय सल्करण घमंनिष्ठ सुआविका स्व, श्रीमती राजकु वर 
बाई के "द्वारा जवाहर साहित्य प्रकाशन के लिये दी गई निधि में 
से प्रकाशित कर रहे हैं ) स्वर्गीय श्रीमती राजकु वरबाई सरल, 
उदार एवं धार्मिक आचार-विचारवान महिला थी । उनका जीवन 
घ॒र्-कर्म में व्यवीत हुआ | एतदथोें इस प्रसंग पर उनका स्मरण 
करना एवं उपकार मानना हम अपना परम कतंव्य समझते हैं । 


पुस्तक के सुन्दर मुद्रण कार्ये के लिये श्री अखिल भारतवर्पीय 
साधुमार्गी जैन सघ एवं उसके द्वारा उचालित जन भार्ट प्रेस! के 
कार्यकर्ताओं को समिति की ओर से घन्यवाद देते हैं । 


भीनासर चयालाल बांठिया 


(बीकानेर, राजस्थान) मत्री-भ्री जवाहर साहित्य समिति 


गागनार के शाझ्ान 


अनुक्रमणिका 


आत्मा और परमात्मा 
अन्तिम विजय 

कठिन कम 

सच्ची दया 

जो दुढ राखे धर्म को 
व्यष्टि और समष्टि 
जय-जय जगत-शिरोमणि 
गाधीजी 

अन्त्यजोद्धार और जनघर्म 
कौन जतन भ्रम भागे ? 
लघुता प्रकाश 
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आत्मा उप्र प्रमात्का 


श्री सुबुद्धि जिनेदवर वन्दिये रे, प्राणी । 


परमात्मा की प्राथेना करने का रहस्य गहरा है । 
उस रहस्य तक मनोभाव की पहुंच भी कठिनाई से ही 
होती है तो शब्दों को पहुच सरलता से कैसे हो सकती 
है ” फिर भी शब्दों का प्रयोग किये बिना काम नहीं 
चलता । ससार में शब्दों को छोड कर और क्‍या साधन 
है कि कोई अपने मन के' भावों को प्रकट करे ? अतएव 
इतना कहता हू कि श्रात्मा पर चढे हुवे भ्रावरणो को हटाने 
के लिए ही परमात्मा की प्रार्थना की जाती है। आत्मा 
के मौलिक स्वरूप पर विचार करने से विदित होता है 
कि वास्तव में आत्मा और परमात्मा के स्वरूप में कुछ 
भी अन्तर नही है । जो अन्तर आज मालम हो रहा है 
वह झौपाधिक है । वह बाह्य कारणों से उत्त्प्न हुआ है । 
वह बाह्य'कारण आठ कम हैं । आठ कर्म आत्मा के वैरी 
हैं । उन्होने आत्मा के असली स्वरूप को ढेँक़ दिया है ।' 
आत्मा को राजा से रक्र बना दिया है। साधारण 'लोग 
दूसरे व्यक्तियों को अपना वैर। समभते हैं मगर उन्हे वास्त- 
विकता का पता नहीं है । जिसे वाश्तविकता का भान हो 
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जाता है, उसके मन में तनिक भी सदेह नहीं रहता कि 
कमं-आवरण के सिवाय आत्मा का झात्रु और कोई नही है। 
इन्ही वैरियो को हटाने के लिए ही परमात्मा की स्तुति 
की जाती है। 


ग्रात्मा के शत्रु परमात्मा की प्रार्थना करने से कंसे 
दूर भाग जाते हैं ? इस प्रइन का समाघान यह है। शत्रु 
जब शक्तिशाली होता है और उसे पराजित करने का अपने 
में सामथ्य नहीं होता तो किसी बंड की शरण ली जाती 
है । महान्‌ शक्तिशाली बड़े की सहायता लेने से जबदंस्त 
दत्रु भाग जाते हैं । इस प्रकार जो काम यो नही होता 
वह बडे की सहायता प्राप्त होने पर सरलता के साथ हो 
जाता है। 


लोक व्यवहार-मे अकसर ऐसा होता है । फिर भी 
पौराणिक “उदाहरण देखना हो तो कौरवो और पाण्डवो का 
उदाहरण देख सकते हैं। जब कौरव-पाण्डव युद्ध होना 
निश्चित हो गया और दोनों ही विजय प्राप्त करने की 
अपनी-अपनी शक्ति को टठोलने लगे तो उन्हे प्रतीत- हुआ 
कि हमारी विजय सिर्फ हमारी शक्ति से नही होगी । श्रत- 
एवं दोनो ही श्री कृष्णजी की शरण में गये । दोनो ने 
कृष्णजी को अपने-अपने पक्ष मे-शामिल करने का विचार 
किया । अजु न ने श्रीकृष्ण को पसन्द किया और दुर्योधन 
ने उनकी सेना पसन्द की । मगर विजय उसो पक्ष की 
हुईं जिस पक्ष में अकेले श्रीकृष्ण थे । श्रीकृष्ण की बलवती 
सेना भी कौरवों को विजयी न वना सकी और अकेले 
निरशस्त्र श्रीकृष्ण ने पाडवों को विजयी बना दिया । 


आत्मा और परमात्मा ] [ ४३ 

श्रजुंन ने विशाल और सुशिक्षित-यादव सेना न लेकर 
कृष्ण को ही लेना उचित समझ था | अजुन जानते ये#कि 
कृष्ण की विवेकयुक्त बुद्धि के सामत्ते शस्त्र क्‍या कर सकते 
हैं ” नीति में क्रहा है-- 


बुद्धियंस्य बल तस्य,' निब ठेस्तु कुतों बलम ? 


भर्थात्‌- जिम्ममे बुद्धि है. उसमे बल है। बुद्धिहीन में 
बल कहाँ ? - । 

दुर्योधन के पक्ष में विशाल सेता थी भर शस्त्रास्त्र 
की कमी नहीं थी, मगर उसको बुद्धि खराब थी । इस 
कारण उसकी हार हुई। अजुन बुद्धिमान थे इसलिए 
उन्होने सेना न लेकर श्रीकृष्ण को ही लिया । इसी तरह 
अगर आपकी बुद्धि अच्छी है और श्राप विजय चाहते हैं, 
कमेझपी शत्रुओं को: भगाना चाहते हैं, तो आप भगवान 
सुबुद्धिनाथ की शरण लीजिए । लेकिन यह ध्यान रखना 
कि भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ को प्राप्त करने के लिए निर्मल 
बुद्धि होनी चाहिए । अगर आपको बुद्धि में विकार, हुप्ना 
तो भगवान्‌ सुबुद्धिताथ आपको प्राप्त नहीं होगे। झपनो 
बुद्धि को, निर्मेल बनाकर जब्र आप सुबुद्धिनाथ प्रभु की 
शरण गहेंगे तो आपकी आत्मा के शत्रु आप ही भाग जाएगे। 
आत्मा के सच्चे छात्रु आत्मा में ही रहते हैं। वे भगवान्‌ 
की सहायता के बिना नहीं भाग सकते । इसलिए जैसे 
अजुन के मत में यह निईचय था कि कृष्ण के बिना मेरी 
जोत नहीं हो सकती, उठी प्रकार आप भी अपने मन में 
निदचय कर लीजिए की भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ की सहायता 
, के बिना मैं अपने झान्तरिक झत्रुओं पर विजय प्राप्त नही 


+ 
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कर सकता । इस प्रकार की दृढ आस्था होने पर हा आप 
भगवान्‌ की दरण ले सकेंगे | श्रीकृष्ण के पास सेना भी 
थी और हथियार भी थे । लेकिन भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ के 
पास हथियार नही है । फिर भी -क्या झ्राप उनकी सहा- 
लेना पसन्द करेंगे ” आपकी समझ में यह वात आ जानी 
चाहिए कि हथियारों मे जहर भरा हुआ है। हथियार 
दूसरों का गला काटने के सिवाय और £कुछ भी काम नही 
दे सकते । उनसे शत्रुग्नों की हानि नही, वृद्धि ही होती है। 
'हानि अ्रगर होती है तो शस्त्र का उपयोग करने वाले की 
ही होती है। शास्त्रों के द्वारा शत्रुता भी मिटने के बदले 
बढती है) अगर आप इस तथ्य को भली-भाँति समझ लेंगे 
'तो शस्त्रहोत भगवान्‌ सुवुद्धिनाय को उ्ो प्रकार ग्रहण 
करेंगे जंसे वीर अजुन ने निरशस्त्र श्रीकृष्ण को ग्रहण किया 
था । आप विश्वास रखिए, जब आपके हृदय मे वीतराग 
भगवान्‌ विराजमान होगे तो राग-द्ंष आदि विकार उसी 
प्रकार विलीन हो जाएंगे जेसे सूर्योदय होने पर अन्धकार 
' बिलीन हो जाता है । 
वाद्य दृष्टि से न देखकर श्रन्तदृष्टि से देखोगे तो 
पता चलेगा कि आपके आन्तरिक शात्रु वही हैं जिन्हे गीत- 
राग भगवान्‌ ने जीता है । उन्ही शत्रुओं ने आपके ऊपर 
अपना आधिपत्य जमा रक्‍खा है | भकतजन कहते है-- 


जे तुम जीत्या ते मुझ जीतिया, 
पुरणष फिसो सुकझे नाम “*। 


अतएवं अगर आप वेरीविहीन बनना चाहते हैं तो 
भगवान्‌ को अपने हृदयमन्दिर में विराजमान कीजिए । 
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भगवान्‌ ने उन वैरियों को जीत लिया है, श्रतएव उनके 
भीतर प्रवेश करते ही वरी भाग जाएंगे । इसमे सदेह को 
झ्रावरयकता नहीं है । णमोकारमन्न का पहला पद है -“नमो 
प्ररिहृताण । श्रर्थात्‌ वेरियों का, नाश करने वालो को 
नमस्कार हो । इस पर आशका हो सकती है कि जिसने 
अपने वरियो का नाश किया है वह वीतराग कैसे कहला 
सकता है ? मगर उन्होने किसी बाह्य शत्रु को नष्ट नहीं 
किया है। कर्म-शत्रु का नाश करने के कारण ही वे 
भरिहत कहलाते है । 

कर्म किस प्रकार शत्रु हैं, यह बात समभने के लिए 
बुद्धि की आवश्यकता है। श्राम तौर पर कर्म का श्रर्थ 
कर्तव्य समभा जाता है । कर्तव्य चाहे भ्रच्छा हो ग्रथवा 
बुरा हो, वह यही रह जाता है  श्रात्मा के साथ वह नही 
,जाता । ऐसी स्थिति में कर्म प्रभव में फल कैसे दे सकता 
है ” इस प्रश्न का उत्तर यह है कि हिसा आदि की क्रिया 
भले ही यही रह जाय मगर क्ियाजनित सस्कार आत्मा 
में बना रहता है और वही सस्कार शुभ-अ्शुभ फल देता 
है । इस बात को समभने के लिए वनस्पति को देखिये.। 
शास्त्र मे वनस्पति के सबन्ध में बहुत विचार किया गया 
है और उसे “दीघलोक” नाम दिया गया है। झाज के 
वेज्ञानिक भी स्वीकार करते हैं कि वनस्पत्ति स्वतन्त्र शक्ति 
प्राप्त करके हमे सहायता देने वाली है । वह पृथ्वी, पवन, 
जल आदि से विगड़ी वस्तु लेकर अपनी शक्ति से उसे 
सुधारती है । फिर उसका फल आप ग्रहण करते हैं । अब 
अगर झाप सुधरी हुई वस्तु लेकर उसे बिगाड़ दें तो वन- 
स्पति की अपेक्षा भी गये-बीते कहलाएंगे या नही ? 
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प्रश्न दिया जा सकता है कि प्रथ्वी, पानी आदि को 
दीघेलोक' न कह कर सिर्फ वनस्पति को ही “*दीघेलोक" 
क्यो कहा है ? इस प्रशइन के उत्तर में आचार्य का कहना 
है कि वनस्पति के आधार पर ही ससार का टिकाव है ! 
इसी कारण वनस्पति को 'दीर्घलोक” कहते हैं । 


पानी वरसने पर जंगल में हरियाली ही हरियाली 
दिखाई पडती है । पानी वरसने पर ,वनस्पति हरी हो जाती 
है, लेकिन साधु के बचनरूपी जल की वर्षा होने पर भी 
अगर आपके ग्रन्त करण में धर्म की जागृति नहीं हो तो 
आपको क्‍या कहा जाय ? 


अपने यहाँ पन्‍नवणासूत्र में वनस्पति के सम्बन्ध में 

बहुत विचार किया गया है। आजकल के वैज्ञानिकों ने भी 

वनस्पति शास्त्र की रचना की है । वनस्पति के विषय में 

'गाँधीजी ने अपने एक लेख मे लिखा है कि-- वनस्पति की 
शोध में अभी तक बहुत कमी है । इतनी श्रधिक कमी है 

कि अगर यह कहा जाये कि श्रभी तक पृथ्वी ही नही जोती 

गई है तो भी कुछ अनुचित नहीं होगा । अगर वनस्पति 

की विशिष्ट खोज की जाये तो लोगो को अ्रष्ट दवा खाने 

की आवश्यकता न पड । आयुर्वेद मे कहा है कि जो प्राणी 

जहा उत्पन्त होता है, उसके लिए उसी प्रदेश की दवा 

उपयोगी होती है । ऐसा होते हुए भी ग्राजकजल के लोग 

अ्रष्ट चीजें खाना पसन्द करते हैं और भारतवर्ष में उत्पन्न 

होकर भो इग्लेण्ड की औपधि खाते हैं? वह दवा कितनी 

" ही अ्रपावन वयो न हो, बिना विचार किए उसे निगल्न जाते 
हैं या डकार जाते हैं । अगर वनम्पति के सम्बन्ध में अधिक 
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खोज की जाम्न तो इस देश के निवासिग्रों - को प्रकृति के 
विरुद्ध और अपवित्र दवाइया- खाने का अवसर ही न झावे । 


'. मतर्लब यह है कि क्रियांजनित सस्कार किस प्रकार' 
आत्मा को शुभाशुभ' फेल देता है, इस 'बात की खोज 
वनस्पति के आधार पेर को जा सकती: है। इसके लिए' 
वेटव॒ृक्ष को देखियें | वटवृक्ष हवा-पानों आदि के सयोग' सेः 
अपना विस्तार करता है। उसकी डालियो और पत्तों का 
फलाव होता है और उनमे फंल लगते हैं। वठ की इस, 
प्रकट क्रिया के साथ हीं साथ उसमे एक क्रिया भीं, होती 
रहती है । उसीं गुप्त क्रिया के आधार पर यह विचार 
किया जा सकता है कि शुभ-गअशुभ क्रियाग्रो से उत्पन्न होने 
वाले सस्कार किस प्रकार आत्मा को फल प्रदान करते हैं ? 


बड के फल में छोटे-छोटे बीजः होते हैं ॥ उन बीजों 
मे बड अपना सरीखा वृक्ष, भर देता है । फर्ल या बीज में 
भ्रगर बड वृक्ष को देखने का प्रयत्न किया जाये तो दिखाई 
नही देता, मगर बुद्धि द्वारा समका जा सकता है कि बीज 
मे संम्पूर्ण वृक्ष छिपा हुआ है । छोटे से बीज में अगर वृक्ष 
न छिपा होता तो पृथ्वी, पानी, ताप आदि का अनुकूल 
सयोग मिलने पर वह कंसे प्रकट हो सकता था ? आशय 
यह है कि बड-वृक्ष के सस्कार जेसे उसके वीज में मौजूद 
रहते हैं, उसी प्रकार आत्मा के द्वारा की हुई क्रियाग्रो के 
सस्कार आत्मा में मौजूद रहते हैं और वें सस्कार_ क्रिया 


के नष्ट हो जाने पर भी आत्मा को शुभ या अशुभ फर्ल 
प्रदान करते हैं । 


पानी बरसने से पहले, जगल मे जब हरियाली नही 


८] [ जामनगर के व्याख्यान 


होती, उस समय अगर हरियाली के बीजों को देखा जाये 
तो उनमें वैसी विचित्रता नजर नही आएगी । मगर पानी 
बरसने पर जब नाना प्रकार की हरियाली उगती है तो 
मानना ही पड़ेगा कि वीज भी नाना प्रकार के ये । वीज 
न होते तो हरियाली कहां से झ्राती ? और अ्रगर बीजो में 
विचित्रता न होती तो हरियाली में विचित्रता कैसे होती ? 
बीज के श्रभाव में हरियाली नही होती, पानी चाहे कितना 
ही बरसे । इस प्रकार कार्य को देखकर कारण का पता 
लगा लिया जाता है । हरियाली को देखकर जाना जा 
सकता है कि यहा बीज मौजूद थे और जैसे बीज थे, पानी 
श्रादि का सयोग मिलने पर वंसा ही वृक्ष उगा है । 


वस, यही बात कर्म के सम्बन्ध में भी समझ लेना 
चाहिए। यों तो कर्म के बहुत से भेद है, मगर मध्यम 
रूप से आठ भेद किये गये हैं। जैन कमंसाहित्य बहुत विशाल 
है और उसमे कर्म के विपय में बहुत विचार किया गया हूँ! 
इवेताम्बर-दिगम्वर आदि सम्प्रदायों में अनेक छोटी मोटी 
बातो मे मतभेद हैँ, मगर कर्म के आठ भेदो मे तथा उनके 
कार्य के विषय मे किसी प्रकार का मतभेद नही हे । 


इन आठ कर्मों मे चार अशुभ है और चार शुभाशुभ 
हैं। मगर शास्त्र का कथन है कर्म मात्र का, फिर चाहे वह 
छुभ हो या अशुभ, त्याग करना ही उचित है । ऐसा करने 
पर परमात्मा का साक्षात्कार होता हैँ । यों तो आत्मा स्वयं 
परमात्मा ही हैं । कम के कितने ही श्रावरण आत्मा पर चढ़े 
हो, अपने स्वरूप से वह परमात्मा ही हैँ । शुद्ध समग्रहनय के 
मत से 'एगे आया अर्यात्‌ आत्मा एक हूँ, इस दृष्टिकोण के 
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श्रनुसार आत्मा और परमात्मा में कोई भेद नही है। अपना 
आत्मा भी परमात्मा की तरह पवित्र है। आत्मा और 
परमात्मा मे श्राज जो भिन्‍नता दृष्टिगोचर होती है, उसका 
कारण झ्रावरण ही है । आवरणो के हट जाने पर आत्मा 
सुबुद्धिनाथ ही है। इसलिए कहा गया है -- 

द्ेत-कल्पना सेटो । 


वेदान्त भी “तत्त्वमसि कह कर इसी सिद्धान्त का 
निरूपण करता है | साराश यह है कि कर्म के कारण 
ग्रात्मा और परमात्मा मे भिन्‍नता पड रही हैं। जब वह 
भिन्‍नता हट जाती है'तो दोनो में लेशमात्र भो शअ्रन्तर 
नही रहता । इस भिन्‍नता को हटाने के लिए ही भगवान 
सुबुद्धिनाथ को हृदय में बसाने की श्राववरयकता है।॥ भग- 
वान्‌ सुबुद्धिताथ ने कर्मों को नष्ट कर डाला है, अ्रतएव 
जिसके हृदय में वे बसेंगे उसमें कर्मों का अस्तित्व नही 
रह सकेगा । काम, क्रोध, मोह झ्रादि विकार कर्म के कारण 
हैं और जिस हृदय मे भगवान्‌ बसते है उसमे इन विकारों 
की पंठ नही हो पाती । श्रतएवं आत्मा निष्कर्म होकर पूर्ण 
परमात्मा बन जाता. है । 


मकान, इंट-चूने का बना होता है, फिर भी आप 
उसे अपना मानते हैं। लडकी दूसरे की होने पर भी जब 
उसका सम्बन्ध आपके लडके के साथ हो जाता है तो उस 
पर आपको आत्मीयता नही हो जाती ” इस प्रकार जब 
बाहर की चीज पर भी मोह होता है, तब जो कर्म शरीर 
से सम्बन्ध रखते हैं, उनके प्रति मोह होना स्वाभाविक ही 
है और उप्तके प्रति मोह होने के कारण ही आत्मा और 
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परमात्मा में अन्तर पडा हुआ है । कर्म की उपाधि न हो 
तो आत्मा और परमात्मा में किसी प्रकार का अन्तर नहीं 
रहता । इसलिए कहा है-- 


तु जिस्म जिगर और जहाँ नहों जानना । 
फिर क्यो नहीं कहता खुदा जो तु है दाना । 


क्या तू यह जानता हैँ कि मैं जिस्म नही हूं, जिगर 

नही हूं और जहान भी नहीं हूं ? श्रगर जानता हूँ तो 
फिर क्यो नही कहता कि मैं खुदा हुं ? कदाचित्‌ यह 

“कहा जाये कि ऐसा कहना श्रहकार होगा तो यह कहना 
ठीक नही । अहकार की वात तो तब होगी जब तुम अपने' 
को जिस्म, जिगर और जहान मानोगे । अपने को जिस्म 

या जिगर समभना अ्रहकार हूँ । जब जिस्म, जिगर और 

जहान श्रलग हो जाता हूँ तो शुद्ध श्रात्मा के सिवाय और 

बचता ही क्‍या है ? और उस श्रवस्था मे उसे परमात्मा 

कहना अ्रभिमान की बात कैसे हो सकती है। अभिमान 

तभी तक रहता हैँ जब तक ससार के प्रति मोह बना 

रहता हूँ । ज्ञानी पुरुष मोह का नाश करने के लिए कहते 

हैं कि-- 


ब्रज्भिज्ज त्तितिउद्विज्चा बंधर्ण परि जाणिया । 
किमाह बंधर्ण वीरो कि वा जाणं तिउट्टद ? ॥ 
चित्तमंतमचित्तं वा परिग्रिज्क किसामवि। 
अन्न वा श्रणुजाणाहि एवं दुक्‍्खाण सुच्चई ॥। 
जस्सिं कुले समुप्पण्णे जेहि वा सब से नरे । 
ममाइ लुप्पइ वाले श्रण्णे श्रण्णेहि मुच्चिये । 
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इस प्रकार आत्मा मोह-ममता के चक्‍कर में पड़ा 
हुआ है, अन्यथा उसे पुत्र आदि से क्‍या सरोकार हैं ? 
केवल ममता के कारण ही वह पुत्र को अपना मान रहा 
है । मित्रो ! इस प्रकार के मोह को जीत लो तो तुम्ही 
परमात्मा हो । श्रगर तुमने इस मोह को नही जीत पाया 
है तो परमात्मा नही हो। अगर परमात्मा को वन्दन करता 
है तो बन्धन के स्वरूप को समझो और विचार करो-- 
'अरे आत्मन्‌ ! तू कर्म के साथ कब तक बँघा रहेगा ? 
तेरा श्लोर परमात्मा८कात्स्वेखपरएक ही है । लेकिन मोह 
के चक्कर में; पहुकू र'्त अपने असली “स्वरूप को भूला हुआ 
हैं । मगर,कंब: तुक्रः भूलों रहेगा ? ३ काल से भूल 
में पडा हू ! अब-तो: चेत/ 06.32) 


श्रगरं आप से श्राज ही गृह की त्यृगि नही हो सकता 
तो भी माया, ममता आई, तृष्णा का त्म्रींग करदो । इतना 
करने से ही आपके बहुत ला. भत्हींगा । उस अश्रवस्था में 
श्रापको सन्‍्तोष, शान्ति और ममता की अश्पूर्व सुधा का 
सुख मिलेगा । परलोक की बात थोड़ी देर के लिए जाने 


भी दो तो इसी लोक में आप अपने जीवन को सुखमय और 
सतोषमय बना सकेंगे । 


एक आदमी अज्ञानपूर्वक सांप को पकड़ता है और 
दूप्तरा ज्ञानपुवंक | दोनो के पकडने में क्‍या अन्तर है? 
भ्रज्ञान से त्ञाप को पकडने वाला जब जानता हूँ कि यह 
साप हूं तो डरकर भागता है। मगर जान-बूकरकर साप को 
पकड़ने वाले के लिए साप खिलौना रहता हैं। अतएव 
आप ससार का स्वरूप समझो और अज्ञान त्यागों । भग- 
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वान्‌ सुबुद्धिनाथ को हृदय में घारण करो । ऐसा करने पर 
ससार आपके लिए खिलौने के समान हो जायगा । 

इस प्रकार का ज्ञान प्राप्त करते के लिए भगवान्‌ 
सुबुद्धिनाथ की शरण लेना ही सुगम और उत्तम साधन हे । 
श्राप अ्रपना कल्याण चाहते हैं तो सुबुद्धिनाथ की शरण 


ग हो ॥ 


2 
न 
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को आदीहवर स्वामी को प्रणसू सिर नामी तुम भणी । 


यह भगवान्‌ ऋषभदेव की प्रार्थना है। भारत के 
सौभाग्य से यहा की प्रजा में परम्परा से ऐसे सत्सस्कार 
चले झा रहे हैं कि वह परमात्मा के प्रति आस्था रखती 
है । भले ही विभिन्न सम्प्रदायों में परमात्मा के स्वरूप में 
किचित्‌ भेद माना गया हो, फिर भी परमात्मा की प्रार्थना 
सभी सम्प्रदाय वाले करते हैं । पश्चिमी देशो के प्रभाव से 
श्रलवत्ता कुछ नवयुवक परमात्मा या ईइ्वर के विरुद्ध बातें 
कहते हैं और धर्म के वहिष्कार तक की ध्वनि सुनाई देने 
लगी हैँ परन्तु मैं मानता हूं कि भारतवर्ष की जलवायु में 
भी परमात्मा का प्रभाव भरा हूँ और उसे नेस्तनाबूद करना 
किसी के लिए सभव नहीं है । आज भी ऐसे बहुत से भद्ग- 
परिणामो व्यक्ति हैं जो परमात्मा को अपने अन्त करण में 


स्थापित रखते हैं और घर्मे को अपने प्राणो की तरह 
चाहते हैं 


कुछ मार्ग भूले हुए व्यक्तियो की बात छोड़ दी जाये 
तो यह कहा जा सकता है कि परमात्मा की प्रार्थना करना 
सभी को मान्य है । परमात्मा की प्रा्थंना करने में किसी 
सम्प्रदाय का मतभेद नही है। परमात्मा के विपय में अभेद- 
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विचार करना भक्तों के अधीन है | श्रतएव इस विषय मे, 
जिस बात पर पूर्ण विश्वास हो और जिसके लिए अन्तःकरण 
साक्षी दे, उस बात को प्रकट करना सवका कर्तव्य है । 
यहा भगवान्‌ ऋपभदेव की प्रार्थना की गई है । 
भगवान्‌ ऋपभदेव वेदिक-परम्परा में अवतार माने गये हैँ 
झौर जन परम्परा मे तीर्थंकर माने गये हैं। इस तरह 
दाब्दिक भेद होते हुए भी देखना है कि भगवान्‌ ऋषपभदेव को 
जैन किस दृष्टि से मानते है और दूसरे किस दुष्टि से 
मानते हैं। समस्त आर्यावत्त और हिन्दू जाति भगवान्‌ 
ऋषभदेव के प्रति सन्‍्मान और श्रद्धा का भाव रखती है। 
वास्तविक रूप से देखा जाये तो विदित होगा कि उनमे 
ऐसे गुण थे ओर उनका कर्तव्य इतना महान्‌ था कि वे 
प्राणीमात्र के लिए मान्य होने ही चाहिए थे और इसी . 
कारण वे मान्य हुए भी है । प्रश्न हो सकता है कि भगवान्‌ 
ऋषभदेव का आर्यावत्ते पर कौन-सा ऐसा महंन्‌ उपकार 
है.? उन्होने प्राणीमात्र की किस आवश्यकता की पूर्ति की 
थी, जिसके कारण वे सभी क़ो मान्य हो सके हैं ” मान- 
नीय या इष्ट वही माना जाता है जो आवश्यकता की पूर्ति 
करता है । जो छोटी ग्रावश्यकता की पूर्ति करता है वह 
थौडा इष्ट होता और जो बडी आवश्यकता पूर्ण करता है 
वह अ्रधिक इष्ट होता है | जब कोई व्यक्ति अपने आपको 
किसो कार्य की सिद्धि के लिए असमर्थ समझता है, तब वह 
दूसरों की सहायता मागता है और उस सहायता की न्यू- 
नता एवं श्रधिकता के अनुसार ही वह सहायता देने वाले 
का आदर करता है| तो भगवान्‌ ऋपभदेव ने ऐसी कौन- 
सी सहायता की थी जिसके कारण वे प्राणीमात्र के लिए 


रू 
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सान्‍य हो सके * 


आज हमे भगवान्‌ ऋषभद्वेव दिखाई नही देते । उन्हें 
इस भूतल पर आये युगयुगान्तर बीत गये हैं। उनका 
जीवनकाल इतना पुराना है कि वहा तक इतिहास भी अभी 
'तक ठीक तरह नही पहुच पाया है। फिर भी प्रामाणिक 
श्रागमो मे भगवान्‌ ऋषभदेव का विशद वर्णन मिलता है 
और उनसे भगवान्‌ के कार्यों की महत्ता जानो जा सक्रती 
है । जगत्‌ के जीवों का भगवान्‌ ने किस प्रर्कार उपकार 
किया है, यह उज्जवल कथा आ्ागमो के पृष्ठो पर लिखो 
हुई पाई जाती है। कारीगर के प्रत्यक्ष दिखाई न देने पर 
भी उसकी कलाकृति को देखकर उसके कौशल का अनुमान 
किया जा सकता है। इस नियम के अनुसार आममों से 
भगवान्‌ ऋषभदेव की महिमा समभी जा सकती है। आगमो 
मे कितना गूढ रहस्य भरा है, इस बात का विचार तो 
कोई पूर्ण पुरुष ही कर सकता है, मगर हमे भी अपनी बुद्धि 
के अनुसार विचार करता चाहिए । पक्षी को विमान प्राप्त 
नही है तो वह अपने पखो को शक्ति के अनुसार ही उडता है । 


भगवान्‌ ऋषभदेव का जन्म ऐसे समय मे हुआ था, 
जब पृथ्वी धर्महीन थी । धर्म से पृथ्वी का विरह हो गया 
था । भगवान्‌ ने उस घर्म-विरह को मिटाया था । उन्होंने! 
क्रिस प्रकार धर्म-विरह को पृथ्वी से मिठाया, यह देखना 
है । भगवान्‌ की जीवनी का अध्ययन करने से प्रतोत होता 
है कि उन्होंने एकदम धर्म का उपदेश न देकर पहले जनता 
को घम्म का पात्र बनाया था। बिना पात्र के जब जल 
भी नहीं ठहर सकता तो घर्म केसे ठहर सकता है ? बीज 
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बोने से पहले किसान खेत को जोतता है और उसे दुरुस्त 
करता है | उसके वाद बीज बोता हूँ । ऐसे करने से ही 
उसका प्रयोजन सिद्ध होता है । खेत को जोते बिना अ्रगर 
बीज वो दिया जाये तो गांठ का बीज ही चाहे चला जाये 
- पर हासिल कुछ नही होता । सुनते हैं सिहनी का दूघ सुवर्ण 
के पात्र मे हां ठहरता है । धर्म के लिए भी इसी प्रकार की 
पात्रता की आवश्यकता होती हूँ । अपातन्न में धर्म नही ठहर 
सकता । अ्तएवं भगवान्‌ ने पहले-पहल जनता को धर्म का 
पात्र बनाने का प्रयत्त किया और अपने सुदी्घं जीवन के 
८ई भाग इसी प्राथमिक कार्य मे लगाये । घर्मोपदेश देने में 
सिर्फ एक भाग व्यतीत किया । जब भगवान्‌ ने देखा कि 
जनता अब परावलम्बी नही रही है, अपने जीवन की श्र,व- 
इयकताओं को पूर्ण करने के लिए स्वाघीन हो गई है आत्म- 
निर्भर बन गई हैं और इस ओर का दुख उसका मिट 
गया हैँ, तव उन्होने धर्म का उपदेश देता आरभ किया । 
जो व्यक्ति रोग और दुख से घिरा हूँ उसे धर्म नही रुच 
सकता । इसीलिए श्ञास्त्र में कहा है :-- 


ग्रह पचहि ठाणेहि जेहि सिक्‍खा लठ्भइ । 
थभा कोहा प्माएणं होगेणा लस्सएण वा ॥ 


इस प्रकार दुख और रोग से ग्रस्त मनुष्य धर्म के 
पात्र नही वन सकते । अतएवं सव से पहले भगवान्‌ -ऋप भ- 
देव ने सासारिक आवश्यकताओं सम्बन्धी दु ख को मिठाया 
और उसके पर्चात्‌ धर्मोपदेश दिया । भगवान्‌ ने विचार 
किया कि लोग आलसी और परावलम्वी हो रहे हैं | जब 
तक कोई व्यक्ति अपने जीवन की श्रावश्यकताओशो की ओर 
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से स्वावलम्बी नहीं है, तब तक वह घर्म का पात्र भी नहीं 
हो सकता,। अतएव पहले इन्हे जीवन सम्बन्धी आव- 
'इयकतामपों की शोर से स्वतत्र बनाना चाहिए.। जो अपने 
» लिए भोजन और वस्त्र आदि भी नही बना सकता और 
इस प्रकार अपनी अनिवार्य झावश्यकताओो की भी पूर्ति नही 
कर सकता, उसे तब तक धर्म का उपदेश नही लग सकता | 
यह सोच कर भगवान्‌ ने जीवन सबन्धी आवश्यकताश्रों की 
पूति का मार्ग बतलाया । इसके लिए उन्होने मौखिक उप- 
देश देना ही काफी नहीं समझा, वरन्‌ रचनात्मक कार्य 
करके सब के सामने श्रादर्श रक्खा । जीवन की आवश्यकता- 
पूर्ति के लिए आदर्श उपस्थित करने के वास्ते भगवान्‌ सब 
से पहले कृषक बने । उन्होने अपने हाथो हल चलाया और 
लोगो को खेती करना सिखलाया । 
आज कुछ न!गरिको की दृष्टि मे किसान खराब समझे 
जाते है । लेकिन यदि किसानो को खराब समभा जायेगा तो 
भगवान्‌ ऋषभदेव को सब से पहले खराब कहना पड़ेगा, 
क्योकि वे सब से पहले किसान थे । यदि भगवान भ्रच्छे 
हैं तो किसान बुरे कैसे कहे जा सकते हैं ? ऐसी स्थिति में 
किसानों को हीन दृष्टि से देखना एक बडी भूल है। सफेद- 
मेक कपडे पहिनने वाले चाहे जैसा धोखा दे, चाहे जंसा 
विश्वासधात करें, फिर भी वे अच्छे हैं और खेती करने के 
कारण किसान बुरे है, ऐसा मानना घोर पक्षपात है, अत्यन्त 
कुंतघ्तता है शोर अन्याय है| व्यापार करने की दृष्टि से 
ही अगर देखा जाये तो भी आप बडे नही हैं। किसान 
आपसे बडा है । 


भगवान्‌ ऋषभदेव ने अन्न पैदा करने, उसे पकाने, 
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बनाने, खाने और पचाने की कला स्वयं ही सवको बतलाई 
थी । उन्होने बहत्तर पुरुषों की और चौंसठ स्त्रियों की 
कलाओ की शिक्ष। दी थी । इस प्रकार जब स्त्री और पुरुष 
अपनी-अ्रपनी योग्यता के अनुसार स्वावलम्वी बन गये और 
मर्यादा के अनुसार जीवन सबधी आवश्यकताओं की पूर्ति 
करने लगे तव भगवान्‌ ने उन्हे घर्मं का उपदेश दिया । 


भगवान्‌ ऋषभदेव से पहले सामाजिक व्यवस्था की 
स्थापना नही हुई थी । उस समय की जनता सामाजिक 
सगठन में गुथी नही थी । सब अपने में सीमित थे । भग- 
वान्‌ ऋपभदेव ने लोगों को समाज-सगठन के एक सूत्र मे' 
बांघा, समाज का निर्माण हुआ । समाज-निर्माण के साथ ही 
साथ सामाजिक ककत्तेंग्यों को जन्म दिया । भगवान्‌ ने जिस 
व्यक्ति को जिस कार्य के योग्य देखा, उसे वही कार्य सौपा । 
वास्तव में योग्यता के अनुकूल कार्य सौंपने से कार्य भी 
समुचित रूप से सम्पन्त होता है और कार्य करने वाले 
व्यक्ति का भी विकास होता है | इससे विपरीत जो जिस 
कार्य के लिए अयोग्य है उसके सिर वह कार्य थोप देने से 
कार्य की भी हानि होती है और उस व्यक्ति की भी हानि 
होती है । 

इस प्रकार समाज की स्थापना की जा चुकी और 
सामाजिक कत्तंव्यों का निर्माण हो चुका तभी वर्ण व्यवस्था 
बनी । विभिन्‍न वर्ग कत्तंव्य के आधार पर वनाये गये । 
वह वर्ग वर्ण कहलाए | याद रखना चाहिए कि वर्ण व्यव- 
सथा का एक मात्र आधार सामाजिक कत्तंव्यों को भली- 
भांति पूरा करना था । उसमें किसी प्रकार की ऊँक-नीच 
की भावना को अवकाझ् नहीं था । 
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इस प्रकार जब जनता जीवन की ओर से स्वावलम्वी 
बन चुकी तब भगवान्‌ ने आगे का विचार किया । उन्होने 
सोचा-- यह स्वावलम्बन सच्चा और परिपूर्ण नही है । 
सच्चा स्वावलम्बन तो ससार के सब पदार्थों का त्याग 
करने में है । अतएवं श्रब मुझे जनता को सच्चा स्वाव- 
लम्बन सिखलाना चाहिए, यह सिखलाने' के लिए आदर्श 
उपस्थित करना चाहिए। भगवान्‌ ने जब यह विचार 
किया तभी देवगण भगवान्‌ की सेवा में उपस्थित हुए और 
उन्होने धर्म की प्रवृत्ति करने की प्रार्थना की । भगवान्‌ 
ने राजपाट तजकर सयम ग्रहण किया । उन्होने देखा-- 
जनता जीवननिर्वाह की दृष्टि से तो स्वाघीन होगई, 
परन्तु इस श्वाधीनता से मोक्ष नही हों सकता । मोक्ष की 
प्राप्ति तो इन सब प्राप्त पदार्थों का त्याग करने पर"ही 
संभव है और त्याग का आदर्श उपस्थित करने' के लिंए 
सर्वेप्रथम मुभे ही त्याग को अपनाना चाहिए। इस विचार 
से प्रेरित होकर संसार के कल्याण के लिए भगवान्‌ 'ने 
सयम स्वीकार किया । सयम स्वीकार क रने से पहले उन्होने 
अपने पुत्रों की और राज्य की भी समुचित व्यवस्था कर 
दी । अपने सबसे बड़े लड़के भरत को उन्होने अ्रयोध्या 
का राज्य दिया और दूसरे लड़के बाहुबली को तक्षशिला 
का राज्य सौपा । इसी प्रकार शेष &८ पुत्रो को भिन्‍न- 
भिन्‍न प्रदेशों का राज्य सौप दिया । सवको राजनीति 
सिखला दी और राज्य-व्यवस्था का उद्देश्य भी बता दिया | 
भगवान्‌ ने कहा कि राज्य स्वीकार करना प्रजा की विशिष्ट 
सेवा स्वीकार करना है । भोगविलास के लिए राजा नही 
होता । प्रजा की रक्षा के लिए राजा होता है । यह सब 
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करने के परचात्‌ भगवान्‌ ने सयम लिया । 


भगवान्‌ के सबसे बड़ पुत्र भरत के यहा चक्ररत्न 
उत्पन्त हुआ । भरत समस्त भारतवर्ष को एक ही शासन 
के अन्तर्गत करना चाहते थे। अ्रतएवं उन्होने अन्यान्य 
राजाओं पर अपना शासन स्थापित कर लिया । उनका 
विचार अपने भाइयो पर शासन चलाने का नहीं था । 
किन्तु अपने प्रधान के कहने से और ग्रायुधशाला मे चक्र- 
रत्न के न घुसने से भरत को विवज्ञ होकर अपने भाइयों पर 
भी शासन करने का विचार करना पड़ा । तदनुसार भरत 
ने पहले अपने &८ भाइयो के पास शासन स्वीकार करने 
के लिए सदेश भेजा । सदेशा पा+र वे लोगू सोचने लगे 
कि इस परिस्थिति में हमारा कर्त्तव्य क्या होना चाहिए ? 
भरत का शासन स्वीकार करना उचित है या युद्ध करना 
उचित है ” जब विचार करके भी वे किसी अन्तिम निर्णय 
पर न पहुच पाये तो भगवान्‌ से सलाह लेने का उन्होने 
निर्णय किया । उन्होने सोचा-अगर भगवान्‌ युद्ध करने की 
सलाह दे तो युद्ध करना चाहिए । उस अवस्था में अपनी 
हार कदापि नही हो सकती । अगर भगवान्‌ कहे कि भरत 
तुम्हारा बडा भाई है और समग्र देश को एक सूत्र मे बांधने 
के लिए ही वह तुम्हारे ऊपर शासन चलाना चाहता है तो 
हमे भरत के शासन को स्वीकार कर लेने मे भी कोई 
आपत्ति नहीं होनी चाहिए । 


इस प्रकार सोचकर €८ भाई मिलकर भगवान्‌ के 
पास पहुचे । उस समय भगवान्‌ ने अपने पुत्रो को जो 
उपदेश दिया था, उप्तका वर्णन सुयगडांगसुत्र मे भी है और 
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भागवतपुराण के रचयिता ने भी उसका मामिक वर्णन 
किया है | इस समय इस उपदेश के सबध मे ही कुछ कहना 
चाहता हूं, क्योंकि यह क्षत्रियोचित उपदेश्य हैं । क्षत्रियों के 
सामने क्षत्रियोचित उपदेश देना ही उचित हैं। आप लोग 
झ्राज ढीली घोती वाले बनिया बन रहे हैं, मगर आपके 
पूर्वज बनिया नही क्षत्रिय थे और वही खून आपकी नसों 
में दौड़ रहा है । हम चाहते हैं कि आप अपनी अभ्रसलियत 
को पहचानें श्रौर उसी क्षात्र तेज को फिर अपनावें, जो तेज 
आ्रापके वीर पूर्वजों मे चभकता था । 


भगवान्‌ ऋषभदेव क्षत्रिय थे और उनके पुत्र भी 
क्षत्रिय थे। भगवान्‌ अपने €८ पुत्रों को भरत की अधी- 
नता-स्वीकार करने की सलाह दे सकते थे । मगर क्षत्रिय 
लोग अधीनता कब स्वीकार करते हैं ! वे स्वतन्त्रता के 
सामने अपने प्राणो को भी तुच्छ समझते हैं। लेकिन उस 
स्वतन्त्रता का असलो स्वरूप क्‍या है ? वह कसी होती 


है ? यह बात भगवान्‌ ऋषभदेव के उपदेश से ही 'जानी 
जा सकती है । 


भगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने पुत्रों से कहा यदि मैंने' 
तुम्हे पूर्ण स्वाधीन राज्य दिया होता तो भरत तुम्हारे 
ऊपर कदापि शासन नही चला सकता था। मगर तुम्हे जो 
राज्य मिला है वह पूर्ण रूप से स्वतन्त्र नहीं है। उसमे 
एकदेशीय स्वतन्त्रता है। इसी कारण भरत तुम्हारे ऊपर 
शासन करना चाहता है । तुम लोग मुभसे सलाह लेने 
श्राये, यह अच्छा ही हुआ 4 मैं तुम्हे यह सलाह देता हूं कि 
तुम ऐसा स्वततन्त्र राज्य प्राप्त करो कि जिस पर कोई भी 
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दूसरा शासन न चला सके । 


' “ सब॒ज्झह कि न बुज्भह, सवोहो खलु पेच्च दुल्लहा [ 
' णो हुवणमति राइश्ों, नो सुलभ पुणरावि जीवबियं !! 
। -“ सुयगडागसृत्र 


अर्थात्‌-हे पुत्रों ! समझो । बोध पाझो । वोधि 
बहुत दुलंभ है । जो समय व्यतीत हो, जाता है वह फिरु 
,लौटकर नही आ्राता | मनुष्य-जीवन वार वार सुलभ नहीं है + 


नायं वेहों 'देहभाज़ा नूलोके, 
कष्टानू करमानहुँते विड़भुजीये । 
तपो दिव्य पुत्र कायेन सत्त्व, 
शुद्धयेद्य स्माद्‌ ब्रह्मसोरुय त्वनन्तम्‌ । 


; भागवत 


हमे इन दोनों जगह के उपदेशों की मौलिक एकता 
पर विचार करना चाहिए | अगर कोई समभता है कि 
भगवान ऋषभदेव जैनो के ही भगवान्‌ हैं तो उसका ऐसा 
समभना भूल है । महापुरुप किसी विशिष्ट वर्ग जांति या 
समूह' के नहीं होते ! महापुरुषों के समक्ष सभी ने अपना 
मस्तक भाकाया' है । चाहे राम हो या ऋषभदेव हो, थे 
सभी के लिए मान्य हैं.। फिर भी धर्ममावता की कमी 
झौर साम्प्रदायथिकता की भावना मे वृद्धि होने से लोग 
झ्रापस में लडते-कंगडते हैं | जब तक मनुष्य पूर्ण बर्म नहीं 
जानता और घर्म के नाम से अथर्म को पकड्ड रहता है, 
तब तक क्लेश और कलह होना स्वाभाविक है । जब 
किसी महापुरुष की शरण में जाने पद धर्म की प्राप्ति 
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होती है, तन्न सब प्रकार के क्लेश और क़लह ,का अच्त, हो. 
जाता है । ; 


भागवत्त के अनुसार भगवान्‌ ऋषभदेंव ने अपने लडको 
से कहा-+ 'यह शरीर' भोग के 'लिए नही है । इस कथन' 
को सुनकर कोई यह कह सकता है कि आप त््यागियों को 
त्याग पसंद है इसी कारण आप भगवान्‌ के 'इस कथन 
को ठीक कहते हैं । मगर भोगों को अगर हम ही न भोगेंगे 
तो फिर कौन भोगेगा' ” और फ़िर बेचारे भोगो की क्या 
दशा होगी ? ऐसा क़हने वाले लोग मानों भोगो पर दया 
करते हैं और उनकी रक्षा के लिए ही भोग -भोग़ते हैं । 
लेकिन भगवान्‌ कहते हैं-- यह देह कष्टदायी भोग भोगने' 
के लिए नही है । 


देखना चाहिए कि उक्त दोनो प्रकार के कथनो मे से 
कौनसा कथन ठीक है ? ध्यान रखना चाहिए कि कभी- 
कभी सिंह मनुष्य को खा ,ज़ाता है । अगर सिंह को व्यक्त 
भाषा प्राप्त हो और वह कहने लगे कि मनुष्य मेरे खाने 
के लिए ही बचे हैं तो क्या आप उसका कहना स्वीकार 
करेंगे ? और यदि सिंह ने मनुष्यों को खाना छोड दिया 
तो क्या मनुष्य निरथ्थक-निवपयागी हो जायेंगे,? अश्रगर 
पसिहो की एक सभा हो और सर्वस्रम्मति से यह बात' स्वी- 
कुत हो जाये कि मनुष्य का माप्त मीठा होता है, श्रतएवं 
निश्चित किया जाता कि सिह मनुष्यो को ही खाया कर्र 
और माने कि मनुष्य विधाता ने सिहो के भोजन के लिए, 
बनाए हैं । तो इस निर्णय को श्राप स्वीकार कर लेगे ? 
आप इसे स्वीकार नही करेंगे और इसे ऋरता कहेंगे । मनुष्य 
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सर्वोत्तम प्राणी है । ईदवरत्व का प्रतिनिधि है । धर्म और 
कायदा-कानून में भी उसका दर्जा ऊँचा है तथा पशुओं को 
मारने पर जितना दंड' नही दिया जाता, उतना मनुष्य की 
हत्या करने पर दिया जाता है! ऐसी स्थिति में सिंहो का 
यह सर्वंसम्मत निर्णय भी सही कैसे हो सकता है कि भनुष्य, 
सिंहों की खुराक के लिए बनाये गए है । 


इस प्रकार का तक उपस्थित करके आप सिंहो के 
प्रस्ताव को अनुचित बतला सकते हैं। किन्तु ऐसी ही 
युक्तियों के आधार पर यह भी कहा जा सकता है कि यह 
मनुष्य शरीर भोग के लिए नही है । 


फिर प्रइन किया जा सकता है-अगर मानव शरीर 
भोग भोगने के लिए नहीं है तो फिर किसलिए है ? इस 
दरीर की सार्थकता किसमे है ? इस प्रश्न का उत्तर यह 
है कि ससार मे एक चीज दूसरे के काम मे तो आती है, 
परन्तु इसी कारण यह मान लेना कि हमारे लिए ही बनी 
है, भूल है । ऐसा मानने से वड़ी गड़बड़ो होगी । इसके 
अतिरिक्त यह वात किसो युक्ति या तक॑ से सिद्ध भी नहीं 
की जा सकती । उदाहरण के लिए कल्पना कीजिए, कोई 
कहता है कि अन्न मनुष्य के खाने के लिए ही बना है । 
अब उससे पुछना चाहिए कि अगर तुम्हारा कहना एकान्ततः 
सत्य है तो अन्न के होते हुए भी ससार में लाखो मनुष्य 
भूखे वयो मरते हैं, इसी प्रकार अगर कपड़ा मनुष्यों के 
लिए बना है तो मनुष्य नगे क्यो रहते है ? यह चीजें 
मनुष्यो के लिए ही बनी है, इस कथन में अगर एकान्त 
रूप से सचाई है तो वे मनुष्यों के पास दौड़ कर क्यो नही 
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पहुच जाती * मनुष्य अ्रगर उनको उपयोग नही करेगा तो 
वे निरथंक हो जानो चाहिए + ऐसी दशा मे उन चीजों 
को चाहिए कि वे अपने को सार्थक बनाने के लिए मनुष्य 
के पास भागी आवें'और जब तक कोई मनुष्य उन्हे न 
भोग ले तब तक नष्ट न हो । लेंकिन ऐसा नही देखा 
जाता । अतएव यही कहा जा सकता है कि उपयुक्त 
सान्‍्यता भूलभरी है। इस अ्रमपूर्ण मान्यता को हटाने' 
के लिए ही यह उपदेश दिया गया है कि-है मनुष्य | तू 
धर्म का विचार करके काम कर | तू 'ने जो यह मान 
लिया है कि ससार की वस्तुए मेरे ही भोग के लिए बनी 
है, यह तेगी भूल है । इसी से तू दुखी हो रहा है । 
वास्तव में देखा जाये तो ससार की वस्तुग्नों को 
अपने भोग के लिए मानकर' उसके अ्रघीन हो जाने मे 
सच्चा सुख नही है | सच्चा सुख स्वतन्त्रता मे है। यह 
बात दृष्टि में रखकर ही भगवान्‌ ने कहा है-हे प्रुत्रो ! 
यह शरीर भोग के लिए नही है । अगर कहा जाये कि 
बरीर भोग के लिए ही है तो इसका उत्तर यह है कि भोग 
तो विष्ठा खाने वाले शुकर भी भोग सकते हैं। ऐसी हालत 
मे यह कैसे कहा जा सकता है कि मनुष्य शरीर भोग के 
लिए हो है ? यह बात दूसरी है कि किसी की रुचि भागों 
मे अधिक हो और वह भोग भोगने मे ही शरीर की सार्थ- 
कता समझ ले, पर ससार में कुछ लोग ऐसे भी तो मिलते 
हैं जो भोगो को भुजगम के समान मानकर उनसे विमुख 
हो जाते हैं। भोगो की ओर उनकी रुचि नही जाती । 
अतएव सिर्फ रुचि के कारण यह नदी कहां जा सकता कि 
मानव शरीर भोग के निमित्त है। फिर भी यदि ऐसा 
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मान लिया जाये तो रुचि की भिन्‍नता के कारण प्रत्येक 
चीज भिन्‍न-भिन्‍न कामों के लिए मानी जायेगी । उदाहरण 
के लिए विष्ठा को ही देखो । विष्ठा को सुग्नर जिस दृष्टि 
से देखता है, क्‍या मनुष्य उसे उसी, दृष्टि से देखता है ? 
नही । इस प्रकार रुचि की भिन्‍नता के कारण पदाथ' के 
-विंषय मे दृष्टिभिद रखता है या नहीं ”? एक .सुन्दरी को 
+उसका लडका किस दृष्ठि से देखता है ? पति किस दृष्टि 
से देखता है ” कामी पुरुष किस दृष्टि से देखता हैं ? और 
योगी किस दृष्टि, से देखता है ”? लडका उसे श्रपनी जननी 
के रूप मे देखता है| पति प्रत्ती के रूप में देखता है १ 
कामी आदम्ो-कामना की -पूति का साधन समभता है भौर 
योगी उसे अपने योग मे सहायिका मानता है। अ्रव देखना 
चाहिए कि. वह सुन्दरी वास्तव में है किस- के, लिए, ? 
वास्तव में तो वह अपना शुभ-अ्रशुभ परिपाक भोगने के 
लिए है.। मगर लोग, दृष्टिभिद के कारण उसे शअपने-अपन्ने 
लिए मानते है । _ ।ै 

जिन चीजो को-आप अपने लिए मानते, हैं, उन्ही को 
पद्ु अपने, लिए .मानते हैं | श्राप जिन पदार्थों का- उपभोग 
करते है, वे अगर पशुओं, ,को मिले; तो- क्या. पशु उनका 
उपयोग नही करेंगे ? बल्कि; पशु, पक्षी और कीटाणु जिने 
वस्तुओं को भोगते है, स्वृतन्त्र, रूप से भोगते हैं। आप 
उनकी तरह स्वतन्त्र रूप से नहीं भोग सकते । इसके लिए 
शहद की मक्खियो का ही उदाहरण ले लीजिए ,। वैज्ञानिकों 
के कथनानुसार वे कसा छत्ता बनाती, है, उसमे किस प्रकार 
न्‍्यून से न्‍्यून मोम लगाती हैं, किस प्रकार शहद भरती हैं 
एवं किस प्रकार सफाई रखती हैं, किस प्रकार। वस्तु का 
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सग्रह' रखती है 'और किस प्रकार पानी आ्रादि लाती हैं ? 
इत्यादि बाते जानने योग्य है ।' वे सब काम व्यवस्थापूर्वक' 
करती है और स्वतत्र रूप से वस्तु का उपयोग करती हैं। 
लेकिन क्या इसी कारण'वे मक्खिया मनुष्य बन जातीं हैं ? 
मनुष्यों 'से श्रधिक स्वतत्र होने पर भी मक्खिया मनुष्य नही 
हैं। फिर भी झ्राप' उनका जूठा शहद खाकर क्यो अभिमान 
करते हैं ” मक्खियो की जूठन खाने' वाला ' मनुष्य « अगर 
श्रभिमानः करता, है तो क्या इससे उसकी पराधीनता और 
नीचता ही नही सूचित होती ?, - 


साराश यह है कि भगवान्‌ ने अपने पुत्रो सेकहा कि 
यह मनुष्य दारीर मोग के लिए नही है, किन्तु दिव्य काम 
करने के लिए है। वह दिव्य काम क्या है, जिनके लिए 
यह शरीर है. ? इसके उत्तर में कहा गया है कि मनुष्य 
शरीर दिव्य तप करने के लिए है। दिव्य तप करने के 
कारण ही मनुष्य का । शरीर सर्वोत्तम शरीर माना जाता । 


भगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने पुत्रो को इस प्रकार का 
उपदेश दिया । ऐसा उपदेश देने के कारण ही भगवान्‌ ऋपषभ- 
देव माननीय और पूजनीय हुए । उन्होने जेसा उपदेश सारे 
ससार को दिया वैसा ही अपने पुत्री को दिया । भगवान्‌ के 
लिए उनके पुत्र और ससार के दुसरे जीव समान ही थे । 
इसी कारण भगवान्‌ का वह उपदेश, जो उन्होने अपने पुत्रों 
को दिया था, शास्त्र मे लिखा गया है। भगवान्‌ के इस 
उपदेश को अपने सामने रखकर श्राप विचार कीजिए कि 
आपका यह शरीर किसलिए है? इसे भोग भोगने मे नष्ट 
करना है या तप करके सफल बनाना है ? | 
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इस ससार में मनुष्यों की दो श्रेणिया की जा सकती 
हैं) पहली श्रेणी मे वे हैं जो अपना जन्म भोग के लिए 
ही मान रहे हैं और दूसरी श्रेणी उनकी है जो जीवन का 
उ्ह इय तप समभते है । इन दोतों श्रेणियों के लोग पहले 
भी ये और आज भी हैं । इन दोनो मे कितना अन्तर है 
और अन्त मे किसके लिए क्‍या परिणाम निकलता है, यह 
बात एक कथा द्वारा वतला देना उचित होगा । 


अयोध्या में अवध-नरेश राज्य करते थे और काशी 
में काशी-नरेश राज्य ऋरते थे। अवध--नरेश सोचते थे 
कि हम प्रजा की रक्षा एवं सेवा करने के लिए राज्य करते 
है और हमारा यह शरीर दिव्य तप करने के लिए है । 
दूसरी ओर काशीनरेश का यह्‌ विचार था कि हम उच्च 
श्रेणी के भोग भोगने के लिए राजा हुए हैं। इसलिए सब 
अच्छे-श्रच्छे रत्न हमारे पास ही होने चाहिए । इस प्रकार 
दोनो राजा दो प्रकार की श्रद्धा के थे । यह तो नियम ही 
है कि जिसकी असी श्रद्धा होती है, वह वसा ही वन जाता 
है । कहा भी है-- 


श्रद्धामयोष्य पुरष. यो यज्छद्ध स एवं सः | 


अर्थात्‌-मनुष्य अपनी श्रद्धा के अनुरूप ही हो जाता 
है । जिसकी श्रद्धा जेसी होती है, वेसा ही वह बन जाता है । 
इस उक्ति के अनुसार दोनो राजाओ्ो की प्रकृति उनकी 
अपनी-अपनी श्रद्धा के अनुसार वन गई थी । अवधनरेश ने 
अपना जीवन प्रजा की सेवा में ही लगा दिया था । इस 
कारण उनके राज्य मे तो उनका जयजयकार होता ही 
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था किन्‍्त श्रन्य अन्य राजाश्ों में भी वे श्रादर्श और कर्क्तव्य- 
निष्ठ राजा माने जाते थे । वे जनता मे प्रात स्मरणीय 
पुरुष बन गये थे | उधर काशीनरेश अपनी भावना पूर्ण 
करने के लिए प्रजा को प्रत्येक शक्‍्य उपाय से चूसता था। 
उसकी प्रकृति इतनो स्वार्थभयी बन गई थी कि वह अपने 
सिवाय अपने श्रात्मीयजनो को भी अपने ही सुख की 
सामग्री समझता था । इस कारण उसका भ्रृत्यवर्ग, यहा 
तक' कि उसकी “रानी भी उससे श्रसतुष्ट रहती थी । सब 
लोग यही सोचते थे कि--इस राजा का सुधार कंसे हो ? 
कौत इसे ठीक रास्ते पर लावे ? हे प्रभो ! अगर राजा 
का सुधार न हुझा तो देश मे हाहाकार मच जायेगा । 


एक बार अ्रवधराज का जन्मदिन आझ्राया । काशी 
के लोगो को भी पता चला कि आज अवध के महाराज 
का जन्मदिवस है । यह जानकर काशीवासी प्रजा को वडी 
प्रसन्‍तता हुई । सबका हृदय आनन्द से परिपूर्ण हो गया । 
वहा के लोगो ने उत्साह के साथ उनका जन्मदिन मनाने 
का निश्चय किया । स्थान स्थान प्र दीपमालिकाए लगा- 
कर स्त्री-पुरुष एकत्रित होकर आनन्द मनाने लगे । सत्र 
अवधेश की जयजयकार होने लगी । प्रजा अवध के महा- 
राज के जन्म-दिन के उपलक्ष्य, में हर्षविभोर होकर भ्रानन्द 
मना रहा थी कि काशी नरेश भी अ्रपने प्रधान के साथ 
उसी समय उस ओर से निकले । लोगो को उत्सव मनाते 
देखकर प्रधान से राजा ने पूछा-- झ्राज यह उत्साह और 
उम्ग किसलिए है ? क्‍या किसी उत्सव का दिन है ? प्रजा में 


बडी चहल-पहल नजर आती है ? मुझे तो पता ही नही कि 
आज कोई उत्सवदिवस है ! 
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हे प्रधान--महा राज, आज अवध के महाराज का जन्म- 
दिन है। प्रजा इसी उपलक्ष्य मे आनन्द मना रही है। 


प्रधान की वात सुनते ही काशोनरेश की त्यौरियाँ चढ 
गई। क्रद्ध स्वर मे वह कहने लगा-मेरे राज्य में श्रववराज 
का जन्म-दिवस मताया जाता है ! प्रधान, तुम क्‍या व्यवस्था 
करते हो ? 
प्रधान महाराज पृथ्वी क राज्य की सीमा होती हें. 
प्रेम के राज्य को सीमा नही होती । ऐसी स्थिति मे प्रजा को: 
अवधेश का जन्मदिवस मनाने से किस प्रकार रोका जा 
सकता है ? श्रगर मेरी वात पर आपको भरोसा न हो तो 
परीक्षा करके देख लीजिये | आप स्वय प्रजा को रोककर 
देखिए । आपको विदित हो जायेगा कि आपकी प्रजा अ्रव- 
धेश से कितना प्रेम करती है ? 


प्रधान की वात सुनकर राजा को आइचर्य हुआ । 
मगर प्रजा से कोई वात पुछने का साहस उसे नही हुआ । 
उसने सोचा--इस समय लोग हुप॑ में विभोर है । छेडछाड़ 
करना उचित नहीं होगा । 


,_ राजा किचित्‌ आइचर्य और चिन्ता के साथ महल 
की ओर लौट गया | उप्तके हृदय मे- यह बात काटे की 
तरह ज्ञुभ रही थी कि मेरे राज्य मे-अवध--नरेश का जन्म- 
दिवस मनाया जाता- है ! इस विचार से उसके अन्तःक रण 
में ईपा की आग धधघक उठी । अपनी सुलगाई आग में 
वह भाप ही इंधन बनने लगा । उसे रात में नींद नहीं 
आई । इधर उधर करवट बदलने लगा । रानी से उसकी 
मानसिक व्यग्रता छिपी नही रही । रानी ने पास जाकर 
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और राजा के शरीर पर अपना कोमले हाथ फे रकंर पूछा-- 
'स्वामिनत्‌ | आज क्या कारण है ?कि'आपंको नींद नहीं आरा 


रही है ? झ्राप इधर से उघर करवटें बदल रहे हैं और 


अशान्त मालूम होते, हैं । . ४ ह$ ८-0 7६! 


सजा अभिमान के नशे में- था।' और यथोर्थो बाते 
कहने से उसके अभिमान:को ठेस 'लगती + थी क्ष. अतएव 


उसने रानो से कहा-- ुम स्त्री हो। तुम्हे कोई बात 
बतला भी-दी जाये तो उससे क्या लाभ होगा-? ७. «]! 


त 


रानी--यदि मुझ से कहने से दुछ नहीं हो सकते 
तो इस प्रकार करवटें बदलने से' भी 'कुछःनही हो सकती'। 
आप मुझे अपने“सुख-दुःख« की बगत सुनाने योग्य समभते 
हैं. तो कहिए । 5 आर हा 


+ कं 


कर 
्। 


राजा ने कुछ नरम प्रड़कर,.कहा > मैंने ऐसा कह कर 
गलती की है । तुम ही मेरे हृदय की बात सुनने योग्य न 
होश्रोगी तो कौन होगा ? बात यह है कि आज अपने 
राज्य में अ्रवध के राजा का जन्मदिन “ मनाया गया है । 
प्रजा ने उत्साहपूर्वक उत्सव किया' है मेरे राज्य में किसी, 
दूसरे राजा का जत्मदिन |, मताया जाना - मेरे लिए असह्य 
है । इसी कारण मैं चिन्तित हू । 


[4 मे पहले 


रानी -वास्तव में यह बांत चिन्ता के ही योग्य है। 
लेकिन चिन्ता करना किसी भी बीमारी का इलाज | नही है'। 
चिन्ता से दुख घटता नही, बढः हो जाता है-। जब हमारे 
सामने कोई चिन्ताजनक घटना हो तो चित्त को स्वस्थ रख- 


कर उसके कारणो पर विचार करना , चाहिए। अगर कारण 
॥ 
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समझ में आ गये तो उस घटना का प्रतीकार करना सहज 
हो जाता है। चिन्ता तो स्थिति को अधिक खराब कर 
देती है। 


राजा--समभ में नही झ्राता कि अवध के राजा ने 
हमारी प्रजा पर क्‍या जादू फेर दिया है ? 


रानी--नाथ, मेरी समझ तो यह है कि हमारे हृदय 
की मधुरता और वाणी की मिठास ही सबसे बड़ जादू हैं। 
जिसमे यह दो वातें होती हैं वह अनायस ही दूसरों को श्रपनी 
ओर आक्ृष्ट कर लेता है ' इससे वाद भलाई करने का नम्बर 
गाता है। उस ग्राकपंण को स्थायी और. प्रवल बनाने के 
लिए दूसरों की भलाई के काम करना आवश्यक है। अवध 
का राजा क्‍या काम करता है जिससे अपनी प्रजा उसका 
जन्मदिन मनाती है ? आप इस वात पर विचार कीजिए 
और वही काम भाप भी करना आरभ कर दीजिए । 


राजा--इससे क्‍या होगा ? 


रानी - इससे यह होगा कि आपकी प्रजा अवध के 
राजा को भूल जायेगी और आपका आदर करेगी | इतना 
ही नहीं. वरन्‌ अवध की प्रजा भी आपका जन्मदिवस मनाने 
लगेगी । 


रानी ने वावन तोले पाव रक्ती वात कहीं थी। 
मगर राजा को यह सलाह पसद नहीं आई! उसने कहा-- 
आखिर तो तुम स्त्री ही ठहरी न ! तुमने स्त्रियों के योग्य 
ही वात कही है | तुम नही समभती कि में अवधनरेश की 
तरह कायर नही हूं और प्रजा का ग्रुलाम वनकर नहीं रह 


* 
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सकता । वह खाना-पीना भूलकर और ऐश:अआराम भूलकर 
प्रजा के पीछे ऐसा लगा रहता है, जैसे उसका नौकर हो 
और उसी का श्रन्त खाता हो। मुझ से यह नहीं बन 
सकता । कदाचित्‌ मैं ऐसा ही करू ती भी यहा अ्रवघधराज 
का जन्मदिन मनाया जाता कप्ते रूक सक्रता है ” मैं तो 
कोई शोर ही उपाय सोचू गा । 


राजा का यह कथन सुनकर बेचारी राती चुप हो 
गई । उधर राजा ने सेनापति को बुलवाया और सेना 
तेयार करने का आदेश देते हुए कहा-- किसी को खबर 
न होने पावे । सेना का सचालन मैं, स्वय ही करूगा और 
अयोध्या पर अपना भण्डा फहराऊगा । 


जेसे श्रग्नज सरकार दमन करके काग्रेस की कीत्ति 
शोर झ्क्ति को नष्ट करने का प्रथत्तन करती थी, उसी प्रकार 


काशी राज दमन का सहारा लेकर अवघनरेश को प्रतिष्ठा 
नष्ट करना चाहता है । 


सेनापति ने सेना तैयार की और काशीनरेश के नेतृत्व 

मे, रात्रि के समय उसने अयोध्या पर हमला कर देने का 
विचार किया । काशीनरेश की सेना अवध की सीमा पर 
पहुची । अ्रवघ के सीमा रक्षको ने राजा को समाचार 
दिया कि काशीनरेश सेना लेकर चढ आये हैं । श्रवधनरेश 
हू समाचार पाकर सोचने लगे--काशीनरेश के साथ मेरो 
कोई अनव्रतत नही है। इस समय कोई ऐसा कारण भी 
उपस्थित नड्ढी हुआ कि उन्हे मेरे राज्य पर चढाई करने' 


का अवसर मिले । फिर उनके चढाई करने का क्‍या 
कारण है ? 
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मनत्री ने श्रवधराज से कहा--महाराज, मैं तो पहले 
ही कहता था कि सीमाओो पर पर्याप्त सेना रखनी चाहिए। 
सेना के बिना राज्य की रक्षा नही होती। मगर आपने 
मेरी बात अ्रनसुनी कर दी । उसका परिणाम आज दिखाई 


दे रहा है । न्‍ 
अवघनरेश-- यह तो ठीक है, मगर काशीराज ने 


चढ़ाई वयो की है? हमारी श्र से कोई ऐसा कारण नही 
हुआ कि उन्हे चढाई करनी पड़ी । 


मत्री--चढ़ाई का कोई खास कारण नही हुआ करता | 
जो महत्त्वाकाक्षी और बलवान होता है वह निष्कारण ही 
दूसरे राज्य पर हमला करके श्रपने राज्य का विस्तार कर 
लेता है । श्रव श्रगर आपकी आ॥राज्ञा हो तो जो सेना तैयार 
है, उसी को लेकर काशीन रेश का सामना करने की योजना 
करू । 


अवधराज--नही, ऐसा करने की आवश्यकता नही 
है | काश्यीनरेश की सेना के प्रवाह में अपने थोड़े-से लोगों 
को वहा देना अ्रनुचित है । एक वार मैं स्वयमेव काशी: 
नरेश से मिलकर वातें करना चाहता हूं इस वार्तालाप 
का परिणाम देख लेने के परचात्‌ जो उचित होगा, किया 
जायेगा । 


अ्वधनरेश घोड पर सवार होकर अकेले ही काशी- 
नरेश से मिलने के लिए रवाना हुए। लोग कहने लगे-- 
अकेले शत्रु की सेना में जाना उचित नही है। मंत्री ने भी' 
समभाया-- महाराज ! ऐसा करना राजनीति से विरुद्ध 
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है । मगर अवधनरेश का हृदय काच की तरह स्वच्छ था । 
ग्तएव उन्होंने कहा-- इस राजनीति से हमें अपना पिंड 
छुडाना है । मैं तो एक नवीन राजनीति की नींव डालना 
चाहता हू । ह 


अवधनरेश अकेले घोड पर सवार होकर काशी राज 
फी छावनी में पहुचे । जब काशीराज को उनके आने की 
सूचना मिली तो उसकी प्रसन्‍तता का पार न रहा । उसने 
कहा-“अवधनरेश भयभीत होकर मेरे सामने आया है ! 
देखा मेरा तेज और सामथथ्य |” यह कहकर उसने अवध- 
नरेश को ले आने की स्वीकृति दी । 


अवघनरेश ने जाकर काशीराज से कहा--आपने इस 
प्रकार निष्कारण की चढाई करने का कष्ट क्‍यों किया ? 
कृपया बतलाइए कि मेरे राज्य में प्रजा को कुछ कष्ट है ? 
मेरी प्रजा की आपके पास कोई शिकायत पहुची है ? 
ग्रथवा कोई अन्य कारण है ? 

काशीराज के पास इन प्रश्नो का कोई उत्तर नही 
था । वास्तव में चढाई का कोई समुचित कारण नही था । 
अ्रतएव उसने कहा--तुम कायर हो जो इस प्रकार का 
प्रघतत करने आये हो ! 'मैं ऐसे प्रश्नों का यहा कोई उत्तर 
नही देना चाहता । मुझे जो उत्तर देना है, रणभूमि में ही 
दूगा और मुख से नही, तलवार से दूगा । अगर तुम में 


बल है तो तलवार का सामना करो । नही है तो जगन 
में भाग जाओ । 


अवधेश-मुझ मे बल तो है पर मैं अपने बल का 
दुरुपयोग नहीं करना चाहता । उचित तो यह था किआप 
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अपने राज्य की रक्षा आप करते और अपने राज्य की 
रक्षा मैं करता । मगर आप मेरे प्रइनों का उत्तर नही देना 
चाहते । इससे जान पडता है कि आप॑ अवध का भो राज्य 
चाहते हैं। इसी कारण आप बार बार तलवार की बात 
कहते हैं। लेकिन मैं अपनी प्रजा का रक्त नहीं बहाना 
चाहता । युद्ध का अवसर आवे, यह मुझे अ्रभीष्ट नही है । 
झ्रापको राज्य चाहिए तो खुशी से लीजिए। सिर्फ इस 
बात का ध्यान रखिए कि जिस प्रकार मैंने प्रजा का पालन 
किया हैं उसी प्रकारआप करें और प्रजा को कष्ट न होने 
दें । राज्य प्रजा की सुख-शाति के लिए है । राज्य पाकर 
राज! को अपनी प्रजा कें प्रति एक पवित्र कत्तंवग्य पालना 
पडता है । जब आप मेरा कत्तंव्य अपने माथे ले रहे हैं तो 
मेरा बोक हल्का हो रहा है । इसके लिए युद्ध क्यों किया 
जाये ? प्रजा का रक्त क्‍यों बहाया जाये ? 


अंवधनरेश इतना कहकर और थोडी देर उत्तर की 
प्रतीक्षा करके, उत्तर न मिलने पर रवाना होने लगे । 
चलते-चलते उन्होने फिर दुहराया-ठीक है, मैं जाता हू । 
प्रजा का ध्यान रखिएगा । 

इतना कहकर ग्रवधनरेश जंगल की ओर चल दिये । 
काशी राज यह देखकर प्रसन्‍त हुआ और सोचने लगा-मैं 
कितना वहादुर हू । मेरे भय से अवध का राजा जगल में 
भाग गया । वह मेरा सामना नही कर सका । युद्ध किये 
बिना ही मेरी जीत हो गई । 


काशी राज ने अयोध्या पहुचकर अपना भडा फहरा 
दिया । अपने कर्मचारियों को वहा शासन सेँभलाकर वह 
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काशी लौट आया । उसे आश्या थी कि काशी की प्रजा 
इस विजय के उपलक्ष्य में मेरा स्वागत करेगी और अवध 
के राजा को भूल जायेगी । प्रजा अवधराज को कायरता 
देखकर अ्रवश्य ही उससे घुणा करेगी और मेरे प्रताप श्रौर 
पराक्रम की सराहना करेगी। मगर काशी पहुचने' पर उसकी 
आशा पर पानी फिर गया । काशी को प्रजा को जब पता 
चला कि हमारे महाराज ने अवध पर आक्रमण किया था 
और श्रवध के राजा अपना राज्य इन्हे देकर जगल में , 
चले गये हैं, जो घृणा और तिरस्कार की भावना प्रजा के 
हृदय मे उत्पन्त हो गई जगह-जगह आलोचना होने लगी । 
किसी ने कहा-काशीराज अपने राज्य मे तो सुधार कर 
ही नही सकते और न्यायनीति के साथ राज्य करने वाले' 
अवधराज पर चढाई करके उन्होने उसका राज्य छीन 
लिया ! दूसरा कहने लगा -अवधराज का अपराध क्‍या 
था ? प्रजा से प्रेम करना ही उनका एक मात्र श्रपराध 
था और इसी श्रपराघ का उन्हे दड दिया गया है । इस 
प्रकार काशी की समस्त प्रजा अपने राजा से अससन्‍्तुष्ट 
और रुष्ट हो गई । राजा के आने पर प्रजा ने काले भडे 
दिखला कर अपना असन्‍्तोष प्रकट किया । 


प्रजा का असन्तोष देखकर काशीराज चकित हो 
गया हे । उसने विचार किया मेरी विजय का परिणाम उल्टा 
ही निकला । इस प्रकार सोचते-विचारते वह अपने महल 
में पहुचा । उसे आशा थी कि सेरी विजय से प्रसन्‍न होकर 
रानी मुसकराती हुई मेरे स्वागत के लिए आगे वबढकर 
आएगी, मगर उसने जो कुछ देखा, उससे उसकी निराशा 
ओऔर विपाद की स्रीमा न रही । उसने देखा--रानी काले 
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कपड़े पहले वेठी है! यह देखकर राजा ने कहा मेरे 
जीवित रहते काले कपड़े क्‍यों पहिने है ? 


रानी ने तमक कर कहा-- आपका जीवित रहना 
श्रौर न रहना एक समान हो गया है । बल्कि मेरी समझ में 
अ्रपयशमय जीवन की अपेक्षा यशोमय मृत्यु अधिक श्रयस्क र 
होती है । आप अपनी प्रजा को तो सुख दे नहीं सके और 
अवध की प्रजा से सुख देने वाला राजा आपने छोन लिया ! 
अ्रवध की प्रजा का सुख नष्ट करके और उसे दुखी करके 
आपने क्‍या पा लिया ? गझ्राज कोई भी समभदार व्यक्ति 
आपके इस कार्य की सराहना नही करता । सभी लोग एक 
स्वर से इस अन्याय, अत्याचार की निन्‍्दा कर रहे हैं । 


राती की बात सुनकर राजा को सदुवुद्धि आनी चाहिये 
थी मगर उसे सद्वुद्धि नही आई । वह उल्ठा यह सोचने 
लगा- मैंने भूल की कि अ्रवधनरेश को जीवित जाने दिया । 
यह बहुत बुरा हुआ । वह जीवित है, यह जानकर ही 
प्रजा का रुख उसकी ओर है, क्योकि अ्रभी लोगो को उसकी 
तरफ से आज्या है । ऐसी स्थिति मे उसे मरवा डालना 
ही उचित होगा । फिर न होगा वास न बजेंगी बासुरी । 
इस प्रकार निईमचय करके उसने घोषणा कर दी कि जो 
कोई अ्वबंश का मस्तक काट कर लाएगा, उसे सवा मन 
सोना दिया जायगा । 


राजा की यह घोषणा सुनकर प्रजा दग रह गई। 
राजा की और श्रधिक निन्‍दा होने लगी । उधर अ्रवधनरेश 
तप करता हुआ जगल में घूमा करता था। वह अपनी 
स्थिति के प्रति असतुष्ट नही था । राज्य त्यागने का उसे 
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दुख नही था | बल्कि वह सोचा करता था-परमात्मा 
की कृपा से मुझे भ्रच्छा अवसर मिल गया। यो आत्म- 
कल्याण के लिए मैं नहीं निकल पाता, लेकिन काशीनरेश 
ने मेरा भार अपने सिर पर ले लिया। मुझे उन्होने हल्का 
कर दिया और आत्मकल्याण करने का अ्रवसर दिया । मैं 
उनका भी भनुग्रह मानता हूं । 


जगल मे घूमते हुए अवधनरेश को एक बनिया मिला । 
उसका जहाज पानी में डूब गया था । वह सोचत्ता था- 
यह तो गनीमत हुई कि मैं जीवित बच गया । मगर भेरे 
सिर पर कई लोगो का कर्ज चढा है। मेरा विश्वास करके 
कई लोगो ने मुझे पूजी दी थी । श्रब उनकी पूजी श्रगर 
उनके पास नहीं पहुचती तो विश्वासघांत होगा | मै मर 
भी नहीं सकता । लोगों का कंज चुकाये बिना मरने का 
मुझे श्रधिकार ही नही है । मेरा स्वस्व भले ही चला गया 
है पर सद्बुद्धि मेरी बनी हुई है। अगर थोडी सी नई 
पूजी मिल जाये तो कमाई करके मैं कर्ज उतार सकता 


हू. हे कठिनाई तो यही है कि थोड़ी पूजी भी कहाँ 
पाऊँ 


इस प्रकार सोच-विचार मे डूबे हुए उस वणिक्‌ को 
ग्रवधनरेश का ख्याल आया । उसने सोचा-अवघनरेश के 
पास चलना चाहिए। सभव है, उनसे मुझे कुछ सहायता 
मिल सके । वह अवधनरेश के पास जाने के लिए रवाना हुआ । 
चलते-चलते वह्‌ उसी जगल में झ्राया, जहा राजा रहता 
था साधारण जगली के भेष मे उसे अवधनरेश मिल भी 
गया । मगर वह उसे पहिचान नही सका । उसने और 
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जंगलियों की तरह उसे भी एक जगली समझ लिया । 
उसने उसे आ्रावाज देकर पूछा--“अरे भाई ! अयोध्या का 
रास्ता कौन-सा है ?” 


अवधनरेश--अ्रयोध्या क्‍यों जा रहे हो ? 


वणिकू-मेरा जहाज डूब गया है। मेरे सिर पर 
कर्ज चढा हुआ है । चाहता हूं, किसी उपाय से कर्ज उतर 
जाये तो अ्रच्छा है | लेकिन मेरे पास पूजी नही है । पू जी 
हो तो अपनी बुद्धि से रुपया कमा कर कर्ज चुका सकता 
हूं | श्रयोध्या के महाराज के पास इसी प्रयोजन से जा 
रहा हूं | श्राश्ा है वह मेरा दु ख दूर करेंगे । 


अवधनरेश सोचने लगे--लोग अभी तक अवध झौर 
ग्वधनरेश को भूले नही हैं । प्रकट मे उन्होंने कहा-भाई, 
ग्रयोध्या का राजा तो काशीनरेश को अ्रपना राज्य देकर 
जगल में चला गया है। इस समय अयोध्या मे काशीनरेश 
का ही राज्य है । 

यह दु सवाद सुनकर वणिक्‌ को बडा दुख हुआ्ा । 
अ्वधनरेश ने उसके मन के भाव को समभ लिया। जिसके 

अन्त करण में दया का वास होता है, वह किसी को दुखी 

नही देख सकता + दु खी को देखते ही उसका हृदय पिघल 
जाता है और अपने स्वेस्व को त्याग कर भी वह दूसरे का 
दुख दूर करने की भरसक चेष्टा करता है । 

अ्रवधनरेश ने कहा-भाई, अगर तेरा काम सवा मन 
सोने से चल सकता है तो मैं दिला सकता हूं । 


वणणिक्‌ को पहले तो विश्वास नहीं हुआ । वह आख 
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फाड कर अवधेश की ओर देखने लगा और मन ही मन 
पता लगाने लगा कि इसकी बात कहा तक सच है ? फिर- 
बोला-अभ्रगर सवा मन सोना मिल जाये तो उससे मैं बहुत 
कुछ कर सकता हु और अपने सिर का बोका-ऋण उतार 
सकता हूं । 


अवधनरेश ने सोचा-अभ्पने सिर का बोभ उतारने के 
लिए इसे द्रव्य की आ्रावश्यकता है। काशीनरेश ने घोषणा 
कर ही रखी है कि वह मेरे सिर के बदले सवा मन सोना 
देगा । आज नहीं तो कल, एक दिन मैं मर ही जाऊंगा । 
उस दिन यह सिर व॒र्था चला जायेगा । ऐसी हालत में 
आज अगर मेरे सिर से दूसरे- के सिर का बोझ उतरता 
है और किसी की भलाई होती है तो अपने सिर को दे 
देने मे क्या हज॑ है ? यह उपकार का काम करता ही मेरे 
लिए श्रयस्कर है । 


अवंधनरेश ने वणिक्‌ से कहा-तुम मेरे .साथ चलो । 
चवणिक्‌ साथ हो लिया । ' भ्रवघनरेश चलते-चलते काशी 
श्राये । राजमहल के द्वार पर पहुचकर उन्होने भीतर सूचना 
भिजवाई-एक आदमी अवघनरेश का सिर लेकर आया है । 


यह समाचार पाकर काशीनरेश को अत्यन्त प्रसन्‍नता 
हुई । उसने सिर लाने वाले आदमी को अपने सामने उप- 
स्थित करने का आदेश दिया । अवधनरेश काशीराज के 
सामने, वणिक्‌. को साथ लेकर पहुचे । उन्होने कहा- मेरा 
प्तिर ले लो और अपनी घोषणा के अनुसार सवा मन सोना 
इस वणिक को दे दो । 
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काशीनरेश को जान पड़ा, ज॑से वह सपना देख रहा 
हो । उसे अपनी आखो और अपने कानों पर विश्वास नही 
हुआ | चकित भाव से उसने पूछा--क्या श्रवधनरेश तुम्ही हो ? 


अवधनरेश-अभी बहुत दिन नही हुए, तब मैं आपसे 
मिला था । क्‍या आप इतनी जल्दी मुझे भूल गये ? उस 
दिन मैं अकेला आपके पास आया था । मैने आपसे कहा 
था, आपको अवध का राज्य चाहिए तो ले लीजिए । लेकिन 
मेरी प्रजा का पालन उसी प्रकार कीजिए ज॑से मैं कर रहा 
हू | याद तो होगा ही आपको । श्राप राजा हैं । श्रापको 
कोई बात इतनी जल्दी नही भूल जाना चाहिए । 


काशीनरेश को उस दिन की सभी बातें स्मरण हो 

श्राईं । उसका हृदय सहसा बदल गया । विस्मित और 
चकित भाव से उसने कहा-यह तो मुझे याद आया कि 
उस दिन आप ही अपना राज्य मुझे सौंपने झ्राये थे, मगर 
मैं यह नही समझ सका कि आझ्राप इस व्यक्ति के लिए अपना 
प्रिर देने क्‍यों आये हैं? जिस सहज भाव से उद्त दिन 
आपने राज्य दे दिया था और उसके लिए हृदय में किसी 
प्रकार को दुविधा नही की थी, कोई सकोच नही किया 
था, उसी सहज भाव से झाज अपना सिर देने के लिए 
ग्राप श्राये हैं + यह वात मेरी समझ में नही श्रा रही है। 
उस दिन मैंने समका था कि अवधनरेश कायर है। यह युद्ध 
करने से डरता है और इसी कारण अपने प्राण बचाने के 
लिए राज्य सौप रहा है, पर आज ऐसा नही सोच सकता । 
स्वेच्छापुवंक सिर देने वाला पुरुष कायर नहीं कहा जा 
सकता । ऐसा करने के लिए असावारण वीरता और निस्पु- 
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हता की आवश्यकता है । इस कारण मैं जानना चाहता हू 
कि झाप किस प्रयोजन से इस व्यक्ति के लिए अपना सिर 
देता चाहते हैं ” 


गवधनरेश -इस प्रपच में आप पडते ही क्यो हैं ? 
झापको अवध के राजा का सिर चाहिए और वह सामने 
ही मौजूद है। आप अपनो तलवार सभालिए और श्रपनी 
अभीष्ट वस्तु लीजिए । 


, काशी राज--नही, श्रब ऐसा नहीं हो सकता । पहले 
कारण जान लू गा तभी सिर लेने का विचार कहूँगा। 
आप पूरा विवरण मुझे कह सुनाइए । 


अवधनरेश--मुझे सदेह है कि कारण जानने के पश्चात्‌ 
झाप तलवार चला सकेंगे । उस समय आपकी तलवार 
चलेगी नहीं । इसलिए अपना काम अभी कर लोजिए । 


काशी राज--नही चलेगी तो न सही । कारण तो 
बह ही है कि दूसरे के लिए आप अपना सिर क्यो दे 
रहे हैं ” 


श्रवधनरेश - है राजन्‌ ! अगर मेरा यश-शरीर बना 
रहे और भौतिक शरीर न भी रहे तो कोई हर्ज नही । 
इन दोनो में मुझे यश-शरीर की रक्षा करना अधिक प्रिय 
है । भोतिक शरीर तो जाने वाला ही है। रक्षा करने की 
लाख चेष्टा करने पर भी वह रक्षित नही रह सकता । 
अतएवं अपने यश-दशरीर की रक्षा के लिए ही मैं अपना 
भौतिक शरीर दे रहा हु ।. इस वेचारे वणिक्‌ का जहाज 
डूब गया है । यह दूसरो का ऋणी है.। इसे घन की आव- 
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इयकता है | मैं सोचता हूं, एक दिन यह सिर वृथा ही 
जायेगा । आज इससे एक व्यक्ति को घन मिलता है श्र 
उसका दुख दूर होता है तो इसे झ्राज ही देने मे क्या हर्ज॑ 
है ” जब मरना हो है तो किसी का दुख मिटा कर ही 
क्यो न मरू ? 


दया और परोपकार का यह कितना उत्कृष्ट और 
उज्ज्वल उदाहरण है ? अवधनरेश दूसरे का दुःख मिटाने 
के लिए अभ्रपना सिर भो निछावर करने तैयार है आप 
लोगो में कोई ऐसा तो नही है जो चार-आठ आने के 
लिए भूठ बोलता हो और घर्म को धोखा देता हो ? झाज 
अधिकाश लोग ऊपरी भपका दिखलाते हैं, धामिकता का 
प्रदर्शन करते हैं, लेकिन कौन कह सकता है कि वे सच्ची 
घाभिकता का पालन कितना करते हैं ” जिसे धर्म का 
वास्तविक ज्ञान होगा और जो उसका पालन करना चाहेगा, 
उसे यह शरीर तो मिट्टी का दिखाई देगा । वह इस शरीर 
को सदा नाशवान्‌ समभेगा । धर्म को वह सजीव और 
श्रमर मानेगा । 


अ्रवधनरेश ने काशोराज को अ्रपना सिर देने का 
प्रयोजन समभझा दिया | अवधघनरेश की बात सुनकर काशी 
राज सिंहासन से नीचे उतर झाया । उसने अपने हाथो 
अपने सिर का मुकुट उतारा और अवधनरेश के मस्तक पर 
रख दिया । वह बोला “अवधघनरेश की जय हो * 

नगर में यह बात फेल गई कि अवध के राजा अपना 
मस्तक देने आये हैं और सीधे राजा के पास गये हैं । यह 
बात सुनते ही,लोग आपस में कहने लगे--वह दुष्ट फौरन 
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ग्रवधनरेश का सिर घड से जुदा कर देगा । इस भयानक 
आभ्राशका से चिन्तित लोग राजमहल की ओर दौड़ आये । 
वह जानने के लिए अतिशय व्यग्र थे कि अवधनरेश के 
विषय मे क्‍या निर्णय किया गया है ? उन्हे उसी समय 
ज्ञात हुआ कि स्वय॒ काशीराज, अवधनरेश की जय बोल 
रहे हैं। यह जयकार सुनकर लोगो को कितना हषे हुग्ना, 
कहना कठिन है । पर उस जयकार के उत्तर में, राजमहल 
के बाहर से गगनभेरी ध्वनि गूज उठी--जय हो मस्तक 
देने वाले की और जय हो मस्तक लेने वाले की ! 


ग्वधनरेश और, काशी राज-- दोनो एक ही सिहासन 
पर गुरु-शिष्य की भाँति बेठे | श्रगर काशीराज अ्रवधेश 
का सिर काट लेता तो उसे क्या मिलता ? क्या वह प्रजा 
की ओर से सन्‍्मान प्राप्त कर सकता था ? नहीं । जो 
सुनता वही घृणा करता और उसकी करता पर थूकता | 
इसके अतिरिक्त काशीराज का सुधार होना शक्‍य न होता । 
मगर अवघनरेश के देवीबल से वह सुधर गया। उस 
देवीबल को अपना लेने से काशीराज भी प्रजावत्सल 
राजा बन गया । ससार में आसुरीबल भी है और देवी- 
बल भी है। आसुरीबल शआसुरी प्रकृति को बढाता है 
झोर दंवीबल देवी प्रकृति को उत्तेजित करता है। विचार 
करने पर विदित होगा कि इन दोनो मे दैवीवल ही 
महान्‌ है, मगलकारी है। मानव-समाज के कल्याण के लिए 


उसकी बहुत आवश्यकता है । देबी-प्रकृति किसे कहते हैं, 
इस सबंध में कहा है-- 


“ श्रभय सल्वसंशुद्धिर्ानयोग व्यवस्थितिः ॥ 
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दाने दमइच यज्ञदच स्वाध्यायस्तप श्रार्जवस । 
अहिंसा सत्यमक्रोधस्त्यागः शान्तिरपंशुनम । 
दया भूते ष्वलोलुप्त्व सा्दंव श्रीरचापलम्‌ । 
तेजः क्षमा घृतिः शोचमद्रोहो नातिमानिता 8 
भवन्ति सम्पद देवीमभिजातस्थ भारत | 

गीता, झअ० १-५५ 


यह दंवी-सम्पत्ति है। जिसके सस्कार अच्छे होते हैं, 
उसी को यह सम्पत्ति मिलती है। भगवान्‌ ऋषभदेव नें 
अपने पुत्रों को इसी सम्पत्ति का बल दिया था। यही 
सम्पत्ति व्यक्ति को सुखी, समृद्ध और भाग्यशाली बनाती 
है । अगर झ्राप अपने जीवत को सफल बनाना चाहते हैँ 
तो इस सम्पत्ति को ही प्राप्त करने का प्रयत्न कीजिए । 
कम से कम इतना तो, अवश्य ध्यान रखिए कि इस सम्पत्ति 
का घात होने पर अगर भौतिक सम्पत्ति मिलती हो तो 
भी इस सम्पत्ति का घात मत होने दीजिए और उस भौतिक 
सम्पत्ति को ठुकरा दीजिए । निशचंयपुर्वके समझ लीजिए 
कि देवी सम्पत्ति ससार मे अनुपम और असाधारण बल 
है । जिसे यह बल प्राप्त हो जाता है उसके लिए ससार 
में कोई भी शक्ति ऐसी नही रह जाती जो अजेय हो। 
इसी शक्ति से आत्मा ऊध्वंगामो बनता है और श्रनन्त कल्याण 
के घाम को प्राप्त करता है । 


श्रापकों जो कथा अभी सुनाई है, उस पर विचार 
कीजिए और सोचिये कि आप अवधनरेश की तरह अन्तिम 
विजय चाहते हैं या कल्पित और क्षणिक विजय के 
आभास को पाकर ही सतुष्ट हो जाना चाहते हैं ? श्रगर 
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आप आखिरी विजय चाहते हैं तो सादगी को अपनाइयें 
और देवीबल प्राप्त कीजिये । कभी मनुष्यत्व से नीचे 
मत गिरिये । निरन्तर प्रयत्न कीजिये कि आपकी आत्मा 
उन्नत, उज्ज्वल और निरविकार बनती जाय । ऐसा करने 
से आपका कल्याण होगा । 


पी 4५ 
/॥४४ 


&€ 5 [का 
काटने कर्म 
चन्द्रप्रभो ! जग जीवन श्रन्तर्यामी । 


यह भगवान्‌ चन्द्रप्रभ की प्रार्थना है। प्रार्थना करते 
हुए भक्त कहता है-- 


जय ज्ञपय जगतशञ्षिरोमणि । 


है जगत्‌ के शिरोमग्रि ! हे जगदुत्कृष्ट ! तेरा जय- 
जयकार हो । इस कथन पर से विचार उत्पन्न होता है 
कि भक्त के हृदय मे यह विचार क्यो आया ? और जो 
जगत्‌ का शिरोमणि है, उसका जय-जयकार करने से क्या 
लाभ है । इसके अ्रतिरिक्त जो परमात्मा पूर्ण वीतराग हो 
चुके हैं, कृतकृ॒त्य हो चुके हैं, समस्त प्रकृति को जीतकर 
जगत्‌-शिरोमणि बन चुके हैं, उन्हे क्या करना शेप रह 
गया है--किसे जीतना बाकी रहा है, जिसके लिए उनका 
जय-जयकार किया जाना है। 


इस प्रदन के उत्तर में भक्तजनों का कहना है कि 
जिन्‍्होने पूर्ण विजय प्राप्त कर ली है, जिन्होने पूर्णता प्राप्त 
कर ली है, उन्ही की जय मनानी चाहिए । उन्ही की जय 
से ससार का कल्याण हो सकता है। वल्कि उन्ही की 
जय में ससार का कल्याण छिपा हुझ्मा है। घड़ा जब तक 
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कच्चा है तब तक उससे किसी का लाभ नही होता । वह 
जल को घारण नही कर सकता और किसी की प्यास 
नही बुरा सकता । रंसोई जब तक कच्ची है, तब तक 
किसी की भूख नहीं मिटा सकती, पक जाने पर वह भूख 
मिटाती है श्र इस प्रकार दूसरों का कल्याण करती है । 


मतलब यह है कि जो वस्तु पूर्णता को प्राप्त हो 
जाती है, वही दूसरों का कल्प्राण कर सकती है। परमा- 
त्मा के सबध में भी यही बात है । वह भी पूर्णता को 
पहुच चुका है । पूर्णता प्राप्त करने के कारण ही उसका 
जयजयकार हुआ है और इसी कारण उसके निमित्त से 
दूसरों का कल्याण होता है । अ्तएवं भक्तजन परमात्मा के 
विषय में कहते हैं हे जगत्‌-शिरोमणि ! तेरी जय हो । 


जो पूर्णता पर पहुंच जाता है वह दूसरों का कल्याण 
किस प्रकार कर सकता है, यह जानने के लिए अक्षर को 
देखो । सामने किसी अक्षर को आदर्श रखकर, उसे देख- 
देख कर उसी सरीखा प्रक्षर बनाने का प्रयत्न किया जाता 
है । यद्यपि दूसरा अक्षर बनाने मे, उस पहले अक्षर ने कुछ 
नही किया है, फिर भी उसे देखकर--उसे आदर्श मानकर 
ही दूसरा अक्षर बनाया गया है| इस प्रकार यह समभना 
कठिन नही है कि जैसे आदर्श अक्षर को देखकर दूसरा 
वेसा ही अक्षर बनाया जा सकता है, इसो प्रकार जो पूर्ण 
है वही दूसरे को पूर्ण बता सकता है । जिस प्रकार पूर्ण 
अक्षर दूसरा पूर्ण अ्रक्षर बनाने में सहायक होकर उपकार 
करता है, उसी प्रकार परमात्मा भी पूर्णता पर पहुच 
चुका है, और वह हमे पूर्ण पुरुष बनाने में समर्थ है। यद्यपि 


५० ] [ जामनेगर के व्याख्यान 


आदर्श श्रक्षर को दूसरे बनाने वाले अक्षर से कुछ भी लेना- 
देना नही है, उसी प्रकार परमात्मा को भी ससार से कुछ 
लेना-देता नही है । ससार से उसका कोई सरोकार नहीं 
है । फिर भी वह पूर्ण पुर्प ससार के जीवो को पूर्णता 
दिलाने में समर्थ है । वह पूर्णता प्राप्त करने में सहायक 
होता है । इसी कारण उसका जयजयकार किया जाता है। 
इसीलिए भक्तजन कहते है-- 


जय जय जगत--शिरोमणि ! ४ 


' परमात्मा कृतकछृत्य हो चुके हैं । उन्होने चरम विजय 
प्राप्त कर ली है । हमारे जयजयकार करने से परमात्मा 
की जय नही होती है । फिर भी प्ररमात्मा की जय चाहना 
प्रपनी नम्नता प्रकट करना है । इस प्रकार कहकर भक्त 
लोग आगे कहते हैं-प्रभो !” यद्यपि तू पूर्ण है। तू ने 
सर्वोत्कृष्ट विजय प्राप्त कर ली है। - लेकिन श्रभ्मी तक 
तुमसे दूर पडा हूं । इसका कारण मेरा भ्रम ही है। मैं 
सोचता हु कि परमात्मा क्‍या करता है! मैं स्वय कमाता 
हू ग्रोर स्वय खाता हूं | इसमे परमात्मा का क्या उपकार 
है ” इस प्रकार के अ्रमपूर्ण विचार के कारण ही मैं तुकसे 
दूर पडा हूं ) लेकिन अब मुझे यह विचार आ रहा है कि 
जिन विषयभोगों के श्रमजाल से' पडकर मैं परमात्मा को 
भूल रहा हु उन विषयो से मुझे कभी तृष्ति नहीं हो 
सकती । उदाहरणार्थ कल पेट भर भोजन किया था, लेकिन 
ग्राज फिर भोजन करना पडंगा ! ससार के अन्य पदार्थों 
के विषय मे' भी ऐसी ही बात है। ससार मे कोई पदार्थ 
ऐसा नही जिसे आत्मा ने न भोगा हो । प्रत्येक पदार्थ को 
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ग्रनत-अ्नत वार आत्मा भोग चुका है। अनादिकाल से 
भोग भोगते भो भ्रभी तक आत्मा तृप्त नहीं हुआ । अगर 
आत्म को भोग भोगने से तृप्ति सभव्र'होती तो वह कभी 
की हो गई होती । लेकिन तृप्ति का एक अश भी- कही 
दृष्टिगोचर नही होता । दिन दूनी-रात चौगुनी तृष्णा 
बढती ही दिखाई देती है । इस तृष्णा का कही श्रोरछोर 
नही है। वह आकाश की तरह असीम और काल की 
तरह अनत है । तृष्णा अनन्त है और पदार्थे परिमित हैं। 
यह परिमित पदाथ अनन्त तृष्णा को किसे प्रकार शान्त 
कर सकते है ? इसके श्रतिरिक्त एक बडी कठिनाई यह 
भी है कि जो भोग भोगे जाते हैं वे तृष्णा को कम करने 
के बदले बढाते हैं। जैसे श्राग मे ईंधन डालने से वह 
बढती है, उसी प्रकार भोग भोगने से तृष्णा बढती ही 
चली जाती है । 


हाँ, इस अनन्त तृष्णा से एक बात अवश्य मालूम 
पडो । यह अनन्त तृष्णा जब आत्या की हो है तो आत्मा 
भी श्रनत होता चाहिए । तृष्णा अनत है तो जिसकी तृष्णा 
है, वह तृष्णी का आधारभूत आत्मा भो अनन्त अवश्य 
होगा। इस प्रकार तृष्णा को अनन्तता से आत्मा को 


अनन्तता का पता चला है। यह विप में से भी अमृत का 
निकलना समकिए । ह 


है प्रभो ।! यह भान होने पर मैंने अपनी आत्मा से 
कहा- हे झ्ात्मन्‌ ! जब तू अनन्त है तो “अनन्त” (परमा- 
त्मा) के साथ ही अपना सबंध क्यो नही जोड़ता ? तू 
परिभित के साथ क्यो चिपटा हुआ है ? 
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प्रन्‍न होता है कि क्‍या परमात्मा हैं, जो उसके साथ 
सवध जोडा जाये ? इस प्रइन का उत्तर यह है कि इच्छा 
उसी वस्तु की होती है जिश्चका गस्लवित्व हो । जिस वस्तु 
का अस्तित्व नही होता उसको इच्छा भी नहीं होती । 
भोजन ही न होता तो उसे खाने की इच्छा कहां से आती ? 
इसी के अनुसार भगवान्‌ अनन्त न होते तो उन्हे प्राप्त 
करने की इच्छा भी न होती । भगवान्‌ को प्राप्त करने 
की इच्छा होती है, इससे स्पष्ट है कि भगवान्‌ हैं। यह 
वात दूसरी हैं कि जिस प्रकार भोजन दूर हो और इस 
कारण उसे प्रयत्न के द्वारा प्राप्त करना पड, लेकिन भुख 
लगने के कारण यह विश्वास तो है ही कि ससार में भोजन 
भी है और भोजन दूर है इस कारण वह प्रयत्त के द्वारा 
प्राप्त किया जा सकता है | जब दूर होने पर भी भोजन 
प्राप्त किया जा सकता है तो क्‍या भगवान्‌ को प्रयत्न 
द्वारा प्राप्त नही किया जा सकता ? जैसे श्रमसाध्य होने 
पर भी भोजन मिलता है उसी प्रकार दूर होने पर भी 
भगवान्‌ प्रयत्न करने से अवश्य मिलता है। अ्रतएवं जिसके 
ग्रन्त.करण में परमात्मा को प्राप्त करने की भावना जाग्रेगी, 
वह परमात्मा की ओर आ्राकपित होगा, उसे पाने के लिए 
प्रयत्न करेगा और अन्त में उसे परमात्मा मिले विना नहीं 
रहेगा । म 

कल्पना करो, एक आ्रादमी को भूख लगी है । उसे 
झ्राप कितने ही प्रलोभन दें सतुष्ट करने का कितना ही 
प्रयत्न करें, फिर भी भोजन किये बिना उसे सतोष नही 
होगा । भूख मिटने पर ही उसे सतोष होगा और भूख 
भोजन से ही मिट सकेगी । आप अपने शरीर पर लाखों 
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के आभुषण भले ही पहन लें, मगर भूख लगने पर वे 
आभूषण किस काम आएंगे ? यह बात दूसरी है कि परम्- 
परा से श्राभूषणो द्वारा भोजन प्राप्त किया जा सकता है। 
लेकिन साक्षात्‌ रूप से उनके द्वारा भूख नही मिट सकती । 
इस प्रकार भूख लगने पर आभूषण बेकार हैं श्रौर इसी 
कारण भूखा आदमी आभूषण पाकर सतुष्ट नही हो सकता । 
आभूषण पाने पर भी उसकी भूख ज्यो की त्यो बनी रहेगी 
और वह भोजन पाने का ही प्रयत्न करेगा । 


इसी प्रकार जिस भक्त के अन्त करण में परमात्मा 
प्राप्त करने की इच्छा है वह सांसारिक भोग-विलास के 
प्रलोभन में पड़कर सतुष्ट नहीं हो सकता । बल्कि वह इस 
प्रलोभन में पड़गा “ही नहीं । उसे एकमात्र परमात्मा को 
प्राप्त करने की ही इच्छा रहेगी । परमात्मा विषयक उसकी 
भूख किसी भी दूसरे उपाय से नहीं मिटाई जा सकती । 


आपके अन्त करण मे जब परमात्मा को पाने की 
ऐसी बलवती इच्छा जागृत हो श्रौर आपका मन भोग- 
विलास की तरफ न जाबे और परमात्मा को ही प्राप्त 
करना चाहे, तब समझना चाहिये कि हमारे भीतर परमा- 
त्मा की सच्ची लगन लगी है | जिसके हृदय में ऐसी लगन 
होगी उसे परमात्मा प्राप्त होगा ही । 


जव तक अन्त करण में परमात्मा को प्राप्त करने 
की बलवती इच्छा उत्पन्न नही हुई है, तब तक निरन्तर 
प्रयत्त करते रहने की आवश्यकता है। प्रयत्न से ऐसी इच्छा 
अवश्य उत्पन्त होगी और आत्मा सही मार्ग पर आ जायेगा । 
घड़ी बिगड़ जाती है या लडका बिगड़ जाता है तो उसे 
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सुधारने का प्रयत्न किया जाता है और सुधार हो भी जाता 
है । इसी आधार पर यह भी मानो कि आत्मा भी सुधर 
सकता है, केवल प्रयत्न करने को आवश्यकता है । सासा- 
रिक पदार्थों का सुधार कर लेता ही काफी नही है। अपनो 
झ्ात्मा का सुधार करो । आत्मा का सुधार ही सच्चा 
सुधार है । जब आत्मा सुधर जायेगा तो उसे परमात्मा 
को प्राप्ति किये बिना किस्ती भी प्रकार सतोप नही होगा ) 
वह पूर्ण प्रयत्त करके परमात्मा को प्राप्त करके ही दम 
लेगा । 


प्राजकल के लोगों को आत्मा के सुधार के लिए 
किसी कठिन क्रिया के करने मे घबराहटहोती हे । वे जरा- 
सी कठिनाई सामने आने पर हिम्मत हारने लगते हैं । 
मगर कठिनाई में पडने की अनिवार्य आवश्यकता ही कहा 
है ? ज्ञानियों ने इसके लिए बहुत ही सरल उपाय बतलाये 
हैं। उनके वतलाये उपाय करने से कठिनाई नही भेलनी 
पडती और आत्मा का सुधार भी हो जाता है। ज्ञानी- 
पुरुषो का कथन है कि तुम्हे जो कठिनाई दिखलाई पड़ती 
है, वह अ्रज्ञान के कारण ही है । अज्ञान को दूर करदो 
तो कुछ भी कठिनाई नही रहेगी । शास्त्र में जो उपदेश 
दिया गया है वह अज्ञान मिंठानें के लिए हो दिया गया 
है । उस उपदेश को सुनकर शअ्रज्ञान हटाओो । फिर देखोगे 
कि तुम्हारे आगे की सभी कठिनाइया समाप्त हो गई हैं 
और तुम्हारा मार्ग एकदम साफ और सुगम बन गया है । 


अज्ञान के कारण अकेले बाल जीव ही नही किन्तु 
कृभी-कभी महापुरुष भी चक्‍कर मे पड़ जाते हैं और फिर 
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कोई दूसरे महापुरुष ही उन्हें ठीक रास्ते पर लाते हैं ॥ 
बड़े-बड़े भी किस प्रकार चक्कर मे पड़ जाते हैं, यह बात 
इतिहास से मालूम हो सकती है । ! 


पाण्डवों को कौरवों की ओर से बारह वर्ष का बन- 
वास और एक वर्ष का भ्रज्ञातवास दिया गया था । कौरंबों 
का यह काय किसे पसद आ सकता था ? उस समय के 
झोर आजकल के सुनने वालो को भी कौरवों का यह 
कार्य पसद नहीं आता तो जिनको स्वय बनवास का कृष्ट 
भुगतना पड़,, उन्हे 'वह कंसे पसद आत्ता ? पाण्डवो में 
सिर्फ युधिष्ठर ही ऐसे थे जिन्हे धर्म पर पूरा विश्वास था 
और इस कारण वे बनवास से नहीं घवराये थे। उनके 
चारो भाई और द्रौपदी घबरा उठी थी। इनका कहना 
था कि हम मे शक्ति मौजूद है, फिर बनवास के दुख 
भोगने को क्‍या श्रावश्यकता है ? अजुन कहते थे--दुर्यो- 
घन मेरे एक ही बाण का है / भीम, गरज कर कहता 
था-'दुर्योधत किस गिनती से है ? मैं अपनी गदा से 
उसकी चटनी बना सकता हु ।/ सच पूछो तो अजुन और 
भीम सरीखे वीरो का सामना करना कोई मामूली वात 
नही थी | दुर्योधन की क्‍या मजाल थी कि वह इनका 
सामना करके विजयी होता ! इस प्रकार शक्तिशाली होते 
हुए भी वनवास का कष्ट भोगना उनको समझ में उचित 
नहीं था। उनके इस प्रकार समझने और कहने पर भी 
युधिष्ठर बनवास भोगना क्यो उचित समभते थे ? उनके बन- 
वास भोगने मे क्‍या रहस्य था ? गहरा विचार करने पर 
ही इस रहस्य का पता लग सकता है । 


ना 
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महाभारत के अनुसार जब पाण्डवों को बनवास दिया 
गया था और द्रौपदों को नग्न करने का प्रयास किया गया 
था, उस समय कृष्ण द्वारिका में नहीं थे | वे कही बाहर 
गये हुए थे | कृष्ण जब लौटकर द्वारिका पहुंचे तो वहां के 
वुद्धजन रो-रोकर कहने लगे--पांडवों पर बडी कड़ी मुसी- 
बत आ पडी है श्रौर वे बनवास भोग रहे हैं। सरल हृदय 
पाडव ऐसी विपदा मे हैं कि ठुछ कहा नही जा सकता । 
वे वीर हैं श्रौर सज्जन हैं । लेकिन दुष्ट कौरवों ने उन 
प्र भीषण अत्याचार किया है। यहा तक कि द्रौपदी को 
भरी सभा में नग्न करने का भी उन्होने प्रयत्न किया 
भले ही उनका प्रयत्न सफल नहीं हुआ फिर भी इससे 
' उनकी दुर्भावना कम नही हो सकती । पाडवों को बनवात्त 
स्वीकार करना पड़ा है ! 


कृष्ण ने पाण्डवों के बन जाने का समाचार सुनकर 
पूछा-- पाण्डवों का ऐसा क्‍या अपराध था, जिसके कारण 
उन्हे बन जाना पड़ा और द्रोपदी की दुर्गंति हुई ? वुद्ध- 
जनो ने उत्तर दिया--अन्याय के सामने अपराध होने या 
न होने का प्रइन्‍न ही कहा उठता है? जिसे अन्याय करना 
है, अपना स्वार्थ साधना है, वह यह कब देखता है इसने 
अन्याय किया है या नही किया है ? 

कृष्ण ने पूछा -इस समय वे कहां है ? 

वृद्धजन- वन में वनवासी लोगो की तरह भटकते 
फिरते हैं । 

यह कथन सुनकर क्ृष्णजी कुछ मुसकराये । वृद्धजनो 
की समझ में नही झाया कि कृष्णजी दुखी होने के बदले 
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सुसक राते क्‍यों है ? उन्होने कहा--क्या कारण है कि ग्राप 
पाण्डवों की दुर्देशा की कथा सुनकर मुसकरा रहे है * 


क्ृष्ण-मेरी मुसुकराहट का कारण आप लोग नहीं 
जानते | मगर समय आने पर आप जान जायेंगे। इस 
समय मैं पाडवों से मिलना चाहता हू। सुख के समय चाहे 
न भी मिलता लेकिन दुख के समय मिलना ही चाहिए । 


कृष्ण रथ पर सवार होकर खाडव वन गये । वहा 
द्रौपदी सहित पाडव पर्णकरुटी बनाकर रहते थे । कृष्ण पहुचे । 
पाडवों के पास उस समय स्वागत के योग्य कोई विशिष्ट 
सामग्री नही थी, तथापि स्नेह और श्रद्धा से परिपूर्ण हृदय 
उनके पास था श्रौर उदार आशय वाले पुरुषो के लिए यही 
पर्याप्त होता है । विवेकशील पुरुष द्रव्य की अपेक्षा भाव को 
ही प्रधानता देते हैं । कृष्णजी प्रेम के साथ बिछाई गई 
चटाई पर आझासीन हुए । कृष्णजी के बैठ जाने पर झ्रास- 
पास पाण्डव भी बैठ गये और तनिक दूरी पर द्रौपदी भी 
जैंठी । 

कृुष्णज़ी बडो कुशल थे । उन्होने पाण्डवो और द्रौपदी 
के चेहरों पर एक उडती निगाह डाली और समभ गये कि, 
द्रौपदी की दृष्टि मे उग्रता है ।, यह देख कर उन्होने सर्वे- 
हक द्रोपदी से ही प्रइन क्िया--क्ृष्णा- |! आनन्द में तो 
ही ४४६८ | 

द्रोपदी राजकुमारी थी । बाल्यक्राल से ही वह सुखों 
मे रही और उसने कभी नही जाना था कि दुख किस 
चिड़िया का नाम है | वह राजसी भोग, भोगती थी और 
राजसी भोजन में रुचि रखती थी मगर दुर्योचन के प्रपच 
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में पडकर इन दिनो वह बहुत परेशान हो उठी थी । द्याज 
वह नगर छोडकर जगल मे और महल छोड़कर मोपड़ो 
में रहती है । पट्रस व्यजन के बदले उसे जग्रल के फल- 
फूलों पर निर्वाह करना पडता है । "आज उसे किसी भी 
प्रकार को सुब-सुविवा नही है। उसे लगता है, मानों 
उसके जीते जी ही जीवन बदल गया है! यह सब जानते 
हुए भी कृष्णणजी उससे पूछ रहे हैं-- 'कष्णा आनन्द में तो 
हो ”' आखिर इस प्रइन- का रहस्य क्‍या है ?”' इस रहस्य 
का पता उन्हीं से लग सकता है । 


प्रश्न के उत्तर मे द्रौपदी कहने लगी-- कृष्णजी ! 
आपने मुझे अपनी बहिन बनाया है । लेकिन आपकी इस 
बहिन की आजकल क्‍या दशा हो रही है यह तो श्राप 
प्रत्यक्ष देख रहे हैं । आपकी बहिन की जैसी दुदंशा हुई है 
वैसी शायद किसी की न हुईं होगी । दुष्ट कौरवो ने मेरी 
ऐसी दशा की है कि कहा नही जा सकता । भरी सभा में 
उन्होंने मेरी लाज छीन लेनी चाहो । वे मुभे नग्न करना 
चाहते थे, मगर न जाने किस अदृवय शक्ति ने मेरी रक्षा 
की । मैं स्वंथा निर्दोष थी और हु। फिर भी पापी दुशा- 
सन मुझे महल में से सभा'में खीच लाया । उसने मेरे 
सिर के केश पक्रड कर खीचे हैं और इस प्रकार मेरे केशो 
को मलीन कर दिया है | राजसभा में साघारण कुल वी. 
स्‍त्री भी नही बुलाई जाती और केश तो किसी के खीचे 
ही नही जाते । मगर आपकी बहिन के साथ यह सब 
दुव्यंबहहार किया गया । मैंने सभा मे प्रश्न किया था-- 
श्राप सभा में उपस्थित ग्रुरुजन मेरे लिए पृज्य हैं ! इसलिए 
मैं आपसे पूछती हूं कि घर्मराज पहले अपने आपको हारे 
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हैं या पहले मुझे हारे हैं ? श्रगर वे पहले मुझे हार गये 
हो तब तो कुछ कहने की गु जाइश ही नही रहती । अगर 
ऐसा नही है तो मेरे साथ यह अन्याय क्यो किया जाता 
है ? सभा में उपस्थित लोगो को भलोी-भाति मालूम था 
कि धर्मराज पहले अपने को हार चुके थे, फिर भी किसी 
ने मेरे प्रइन का उत्तर नही दिया । सब के सब सोठ होकर 
' बैठे रहे, मानों सब की जीभ पर ताला लगा हो । किसी 
ने मुह खोलने का साहस नही किया । अलबत्ता एक वीर 
युवक उस समय अवश्य बोला था, मगर उसे कौरवों ने 
सभा से बाहर निकाल दिया । 


मेरे प्रश्न को सुनकर दुर्योधन कुछ देर के लिए हत- 
प्रभ हो गया था | वह न्याययुक्त तरीके से उसका प्रतिकार 
करने मे असमर्थ था । अतएवं वह और क॒द्ध हो गया 
और दुश्शासन से कहने लगा--इस कानून बघारने वाली 
का मुख बद करदे ! अब आप बतलाइए, किसी का इस 
प्रकार बलातू मुख बद कर देता क्या उचित कहा जा 
सकता है ? दुश्शासन मेरा वस्त्र खीचने लगा । मैंने वहा 
उपस्थित सब लोगों से उस भयकर अन्याय को रोकने की 
प्राथंना की ।' मगर किसी के कान पर ज्‌ न रेगी। सभी 
कानो में तेन डाले, प्रतिमा को तरह चपचाप बैठे रहे । 


ग्रन्याय, अत्याचार और उपैक्षा का यह दइश्य देखकर 
मुझ बडी निराशा हुई। तब मैंने विचार किया दूसरे 
लोग चुप हैं तो रहे, यह पाचो भाई क्‍या कम है ? अ्रगर 
इन्हे तो आवेश भ्रायेगा ही । यह सोचकर मैंने अत्यन्त 
क्‌रुण शब्दों मे इब सबसे कहा--यह मेरी नही, तुम्हारी 
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लाज जा रही हैं। इस कारण मेरी रक्षा करो। मेरी 
करुण पुकार सुनकर भीम और अजुन उठे भी, मगर घर्म- 
राज ने बाह पकडकर दोनों को फिर बंठा दिया । तब मैंने 
सोचा--“वास्तव में कोई किसी का नहीं हैं । 


हे कृष्ण ! मैं सोचती हूं, आप वहा होते तो मेरी 
रक्षा अवश्य करते । परन्तु दुर्देव से श्राप वहा मौजूद नहीं 
थे | अतएव मैंने परमात्मा का स्मरण करके कहा--प्रभो ! 
में तेरी शरण हूं । इस प्रक्तार मन ही मन प्रार्थना करके 
मैंने अपना मन परमात्मा मे लगा दिया। उस समय दरार 
पर से भी मैंने ममता हटा ली) मैं अपनी शक्ति भर प्रयत्न 
कर चुकी थी | पितामह भीष्म जैसे आदर्श पुरुष भी वहां 
मौजूद थे और पतिदेव भी चुपचाप बेठे थे । तब अकेली 
मैं क्या कर सकती थी ? इस प्रकार सोचकर मैंने शरीर 
का ममत्व त्याग दिया । शरीर पर से ममत्व त्याग देने के 
पश्चात्‌ वया हुआ, यह मुर्क मालूम नहीं लेकिन मैंने 
सुना है कि उस समय मेरे द्वरीर के वस्त्र इतने बढ गये 
थे कि दुश्शासन खीचते-खीचते थक गया था, पर वह मु 
नग्न नही कर सका । साथ ही सभा में बहुत कान्ति हुई । 
उस समय मैंने अन्धचराज को यह कहते सुता--हे कुलवघू ! 
क्षमा करो । यह आवाज सुनकर मैं अपने आपे में श्राई । 
उस समय मैंने देखा कि सभा मे केवल घृतराष्ट्र ही हैं, 
और कोई नही है । वे कह रहे हैं-हे कुलवबू ! मेरे पापी 
पुत्रों को क्षमा करो | मैं तुमसे क्षमा मांगता हूं, मैंने 
उनसे कहा - आप मेरे पृज्य हैं | मैं ही आपसे क्षमा मागती हूं । 


इतना कहकर द्रोपदी ने एक लम्बी सास ली | फिर 
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उसने कहा--हे भाई ! मेरे लिए वह समय कितने कष्ट 
का था । मुझे कितना कष्ट सहन करना पडा है, किस 
प्रकार घोर अपमान सहना पडा है! कया यह आपके लिए 
भी लज्जा की बात नही है ? 


द्रौददी की यह बात सुनकर कृष्ण हस पड़े । द्रौपदी 
के विषाद का पार न रहा.। वह समभती थी कि मेरी 
कष्ट-कथा सुनकर क्ृष्णणी सहानुभूति प्रकट करेंगे और 
दुख के आसू बहाए गे । मगर कृष्णजी की हंसी ने 'उसकी 
धारणा को नष्ट कर दिया। वह तिलमिला उठी । बोली-- 
मेरे दारुण दुःख की कहानी क्या आपने झपने मनोरजन के 
लिए ही युनी है? 


कृष्णजी ने कहा-बहिन ! तुझे नही मालूम कि मैं 
क्यो हसा हु । तुमे यह भी पता नहीं कि इतने कष्ट आने 
का कारण कया है ! ५ 


द्रोपदी--क्या इसमे भी कोई रहस्य है ? 
कृष्ण--हा ! | 


इसके बाद कृष्ण बोले--किसी साधारण स्त्री को 
कष्ट हो और वह रोवे तो उसका रोना अनुचित नही कहा 
जा सकता । मगर तुम्हारा रोना उचित नही है। तुम्हे 
विचार करना चाहिए कि तुम्हारे कष्टो का कारण क्‍या 
है ? तुम जैसी महिला को भी कष्ट न हो और तुम्हारी 
सरीखी महिला अगर उन कष्टो को सहन न कर ले तो 
जगत्‌ का उद्धार क़ैसे हो सकता है ? लोग अकसर दुख 
आ पड़ने पर घबड़ा जाते हैं, मगर यह नहीं सोचते कि 
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इनके पीछे क्‍या रहस्य छिपा हुआ है ! दु खो के पीछे रहे 
हुए रहस्य का विचार करके मनुष्य को धैर्य रखना चाहिए। 
तुम दु.खों से घबरा रही हो, मगर दुख ही तो सुख का 
बीज है | तुम्हारे इन दु खों मे ही जगत्‌ का कल्याण छिपा 
है । तुम अपना दुख देखती हो किन्तु उसके भीतर छिपा 
कल्याण नही देखती । दुर्योधन पर मुझे किसी प्रकार कोप 
नही है.। मैं सिफ यह कहता हूं कि वह मदोन्‍्मत है । 
उसके पापो का घडा तुम्हारे साथ घोर अन्याय करने से 
भर गया है। वह तलवार के बल पर सबके ऊपर शासन 
करना चाहता है। अगर दुर्योधन सब के हृदय मे बैठता 
चाहता तब तो कोई भमभट न होता । इस स्थिति मे उसका 
व्यवहार इससे उलटा ही होता । मगर वह हुदय मे नहीं 
बेठना चाहता -सिर पर सवार होता चाहता है। उसके 
द्वारा तुम्हे कष्ट क्यो सहन करने पडे और धमंराज ने' 
तुम्हें इन कष्टो से क्यो नही बचाया, यह तुम नही जानती । 
इसी कारण तुम दुख मान रही हो । उस समय मै वहा 
नही था । कदाचित होता भी तो चुपचाप धर्मंराज के पास 
वेठा रहता और तुम्हे कष्ट से बचाने का प्रयत्त न करता । 


द्रोपदी-भझाह | क्‍या आप भी मेरा घोर अपमान 
वेंठ-बेठे देखते रहते ”? ' 

कृष्ण--वहिन ! जिसे तुम अपमान कहती हो, उसे 
अगर मैं भी अपमान समझता तो हगिज चुपचाप सहन न 
करता । तुम जानती नहीं हो, इसी कारण उत्त घटनाओं 
को अपना अपमान समझती हो और दु.ख भानती हो । 
जब रहस्य को जान जाओओगी तो वे घटनाएं न ग्रपमान 
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जान पडोंगी और न उनके कारण दुख ही मनाझ्रोगी | 


मित्रो ! दुख तो. कभी-कभी आपके ,माथे पर भी 
भरा पडता होगा, मगर मनुष्य को उससे घबराना नहीं 
चाहिए । दुख अगर बीमारी है तो घबराहट उसकी दवा 
हणिज नहीं हैं। घबराहट दु ख को कई ग्रुना बढा सकती 
है, घटा नही सकती ।' अ्रतएव दुख आने पर घीरज श्ौर 
हिम्मत के साथ उसका सामना करना चाहिए | हिम्मत के 
साथ उसे पचा लेना चाहिए । गरिष्ठ भोजन, पचाने की 
शक्ति रखनेवालो को बल प्रदान करता है श्र जिनमे 
पचाने की शक्ति नही है, उन्हे अधिक निर्बेल बनाता है। 
यही बात दुख के सम्बन्ध मे है। दुख किसी को सबल 
बनाता है, किसी को निर्बल बनाता है | घैय रख कर जो 
दुख को पचा लेता है वह सबल बन जाता है। जो दु ख प्रड़ने 
पर हिम्मत हार बैठता है, रोता-फीकता है और दीनता धारण 
कर लेता है, वह और अधिक दुबंल बन जाता है । 


दुख आने पर विचार करो कि मैं कौन हूं ? मैं 
उन भगवान्‌ महावीर का शिष्य हू, जो इन्द्रो द्वारा पूज- 
नीय थे, फिर भी जिनके कानों मे कीलें ठोके गये थे 
जिनके ऊपर कुत्ते छोड गये थे ! लेकिन भगवान्‌ ने इन 
दुखो की तनिक भी परवाह नही की थी । मैं उन मह।प्रभ 
महावीर का शिष्य होकर भी क्‍या दुखो के समय रोने 
बेंठदू ? इस प्रकार सोचकर फिर विचारना चाहिए-मुभे 
दुंख क्यो हो रहा है, यह मैं नहीं जानता ) इसके पीछे 
क्या रहस्य छिपा है, यह भी मुझे नहीं मालूम । लेकिन 
यह निश्चित है कि इसमे रहस्य है। मुझे दुख से घबराना 
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नही चाहिए-- घैयंपूर्वक उसे सहन करना चाहिए । इस 
प्रकार विचार कर जो पुरुष दुख के समय दृढता रखता 
है और विपाद नही करता उसकी आ्रात्मा का कल्याण 
होता है । 


' जब श्रीक्ृष्ण, द्रौपदी से इस प्रकार कह रहे थे, तव 
भीम ने वीच में टोक कर उनसे कहा--आपका कथन यथार्थ 
है पर उन अधे के कपूुतो को उस समय जरा भी झौचित्य 
का ध्यान नहीं रहा ! क्‍या यह विचारणीय वात नही है ? 
उस घटना के लिए हम लोगो को लज्जित नही होना 
चाहिए ? 


भीम 'की क्रोध से भरी बात सुनकर श्री कृष्ण उनकी 
ओर मुड और कहने लगे--भोम, द्रौपदी को अपेक्षा तुम्हे 
समभाना कठिन है | तुम्हे अपने बल का अभिमान है और 
जिसे अभिमान होता है उसे समभकाना कठिन होता है । 
तुम जो' कह रहे हो सो अपने स्वभाव के अनुसार कह रहे 
हो । पर यह तो सोचो कि दुर्योधन ने सब के सामने द्रौपदी 
को क्यो नग्न करना चाहा था-? इसका कारण यही था 
कि उसके पापों का घडा भर चुका था और अब 
उसका भडाफोड होना लाजिमी था । उसका पाप इतना 
बढ गया था कि वह प्रकट हुए बिना रह ही नहीं सकता 
था । उसने पहले जो कुछ किया था वह छिप कर और 
प्रकट में हितेपी वनकर किया था । लेकिन इस कृत्य ने 
उसके पापो को प्रकट कर दिया है। अब सभी जान गये 
हैं कि दुर्योधन कितना अन्यायी और पापी है । द्रौपदी को 
नग्न करने की घटना को सुनकर कौरबो के शत्रुप्नो को तो 
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घृणा हुई ही है, साथ में उनके मित्रों को भी कम घृणा 
नही हुई है। दुर्योधन के हितेषी भी उसके इस अ्रपराघ के 
कारण उस पर रुष्ट हो गये हैं । इस प्रकार उसका पाप 
चरम स्रीमा पर पहुच गया है और उसकी स्थिति बहुत 
कमजोर हो गई है । इस घटना ने तुम्हारा महत्व बढाया 
है और कौरवो का पाप बढाया है। लाखो उपाय करने 
पर भी जगत्‌ से जो सत्कार तुम्हे नहीं मिल सकता था, 
वह सत्कार इस घटना से मिल गया है। भले दुर्योधन 
तुम लोगो की निन्‍दा और अपनी प्रशसा करता फिरे, मगर 
अब उसका प्रयत्न निष्फल ही होगा। इस घटना के कारण 
वह तुम्हारी निन्‍दा फैलाने में असमर्थ हो गया है । इस 
प्रकार जो कुछ हुआ है उसके लिए शोक और परिताप 
मत करो | तुम्हारे हक में भ्रच्छा ही हुप्ना है । तुम्हे प्रसन्‍न 
रहना चाहिए । 

तुम यह सोचकर लज्जित होते हो कि हम लोग द्रौपदी 
का अपमान चुपचाप देखते रहे और कुछ बोले नही । पर 
तुम्हारा यह सोचना उचित नही है | तुम्हारी क्षमा ने ही 
इस घटना का मूल्य बढाया है । मैं मानता हू कि तुम वीर 
हो और तुम्हारी भुजाड्रों मे असीम बल है, फिर भी उस 
समय होने वाले अपमान को तुम रोक नहीं सकते थे । 
कदाचित्‌ रोक देते तो भी आज तुम्हारी स्थिति जितनी 
मजबूत है उतनी न होती । द्रौपदी की लाज तो रह ही 
गई, मगर तुम्हारी शान्ति ने घटना के स्वरूप को एकदम 
बदल दिया है । जिन घटनाओं के कारण तुम दुख मना 
रहे हो, उनके प्रोछे क्या रहस्य है, यह तुम्हे नही मालूम । 
अदुष्ट पददें की श्रोट में कया खेल खेल रहा है, देव का क्या 
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विधान है और किस योजना से उसकी पूर्ति होती है, यह 
समभना सर्वताधारण के लिए सरल नहीं है। इस घटना 
के रहस्य को मैं जानता हूं या युविष्ठिर जानते हैं ।* 


श्रन्त में द्रोपदी ने कहा था-कुछ भी हो, यह तो 
स्पप्ट है कि दुर्योधन महल में मौज करता है और हम 
लोग यहाँ वन में कप्ट भोग रहे हैं । 

तब श्रीकृष्ण ने उत्तर दिया तुम फिर भूल कर 
रही हो । दुर्योधन राजमहल की रगड से क्षीण हो रहा 
है श्रौर पाण्डव वतन मे विक॒र्तित हो रहे है और बलवान 
बन रहे हैं | इस बात को तुम क्यो भूल रहो हो ? यो 
मैं तुम्हारी सहायता कर सकता हूं) तुम सब को वन में 
से द्वारिका ले जा सकता हूं | द्वारिका के राजमहलो मे 
तुम्हारे योग्य पर्याप्त स्थान है। लेकिन ऐसा करना मैं 
उचित नही समभता । पाण्डवों के इस वनवास को मैं कष्ट 
नहीं समभता वरन्‌ तप समभता हूं । श्रतएव उचित यही 
है कि तुम सव वन में रहकर घेयपुर्वक तप करो । इसका 
परिणाम निश्चित रूप से अ्रच्छा ही होगा । 


कृष्णज। के इस कथन का भाव स्पष्ट है । इस कथा- 

नक का विघ्तार न करते हुए सिर्फ इतना ही कहना चाहता 

हु कि जब किसी प्रकार का दुःख या सकट आ पड़ तो 

उसे शान्तिपूर्वकं सहन करना ही योग्य है। ऐसे विकट 

समय मे आत्मविस्मृत हो जाना उचित नहीं है। कष्ट 

- जीवन की कसौटी है । माथे पर चढे हुए ऋण का बो 
है । मगर वह बोभ उतर जाने पर आत्मा उसी समय 

हल्का होता है जब समभाव से, शान्‍्त चित्त से, कष्ट सहन 
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किये जाते हैं | चित्त मे शान्ति और समता न रही तो 
कषाय का उद्रक होगा और उस अवस्था मे बोर घटने 
के बदले बढ जायेगा । जरा विचार कर देखोगे तो स्पष्ट 
मालूम होगा कि रोने-चिल्लाने से कुछ भी तो लाभ नहीं 
होता । ऐसा करने से कष्ट कुछ कम तो हो नही जाते, 
उलठे असह्य मालूम होने लगते है श्रौर भविष्य भो बिगड़ 
जाता है । कष्ट और सकट आने पर अगर दृढ़ता और 
वीरता के साथ उन्हे सहन किया जाये तो दुख का अनु- 
भव होगा ही नहीं. अगर हुआ भी ता अपेक्षाकृत बहुत 
कम होगा । सकट झाने पर दीन दुःखों बन जाना सकट से 
पराज़ित होना है श्र दुढता रखना सकट पर विजय पाना 
है। वीर श्रौर विवेकी पुछयो को दीनता घारण करना 
शोभा नही देता । जिसने धर्म का श्रवण और मनन किया 
है वह सकटो से नहीं घबराता । वह सकटो को चुनौती 
देकर कहता है--'झा, तू अपनी शक्ति आजमा देख | श्रन्त 
में तुझे पराजित होना पडंगा । शआ्रात्मा की शक्ति के सामने 


तू नाचीज है ।! इस प्रकार की दुढता घारण करते ही 
सकट आधा रह जाता है । 


कातर मनोवृत्ति के लोग जरा-सा सकट आते ही 
धत्ररा जाते हैं । उन बेचारो को मालूम ही नहीं है कि 
उनको कातर मनोवृत्ति ही सकट को कई गुना बढा रही 
है| ऐसे लोग घर्म पर ही अश्रद्धा करने लगते है । इस 
प्रकार की दुर्बल मनोवृत्ति वालो का साहस नष्ट हो जाता 
है। यहा तक कि उन्हें ऐसी वस्तुएं त्यागना भी कठिन 
हो जाता है, जिनका सेवन करने से महान्‌ पाप होता है। 
उदाहरणार्थ आपसे विदेशी शक्कर और मिल के चर्वी वाले 
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वस्त्र त्यागने के लिए कहा जाता है, लेकिन आप मे से 
कितनों ने त्याग किया है ? यह मनोवृत्ति की दुर्बलता 
ही है। 


खादी पहनने में भले ही कष्ट प्रतीत होता हो, मगर 
ऐसा कष्ट सहना भी एक प्रकार का तप है। इसे समझो 
ओर चर्बी के वस्त्र त्यागों सत्य को समभकर भी आंख- 
मिचौनी करना ठीक नही है । जिसे धर्म प्यारा होगा वह 
निवचय करेंगा ही कि जिस भोजन और वस्त्र से आत्मा 
का पतन होता है, वह भोजन और वस्त्र मेरे काम का 
नही है। इस प्रकार अपनी श्रद्धा को व्यवहार मे लाने 
वाला ही सच्चा धर्मात्मा कहलाता हैं। जिसकी धर्मंमय 
श्रद्धा और जिसका आचार एकरूप हो जाता है वह पुरुष 
भाग्यशाली है | वही परमात्मा का प्यारा है । वही सच्चा 
भक्त है और उसी की परमात्म-प्रार्थना वास्तविक है । 
वही पुरुष कल्याण का वरण करता है । 
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सच्ची दया 
जीव रे! तु पाइवें जिनेश्वर वन्द । 


यह भगवान्‌ पाइवनाथ की प्रार्थना है| इस प्रार्थना 
की कडिया सरल हैं और इसके भाव स्पष्ट हैं। लेकिन 
मनन करने पर इसमे गभीर बातें दिखाई देती हैं। यह 
तो झ्राप जानते ही हैं कि सादी बातो में भी गभीर भाव 
छिपे रहते हैं | इस प्रार्थना में भी एक गभीर बात की 
सूचना का गई है । 


कहा जा सकता है कि जब शात्मा का ही बोध 
करने की आवश्यकता है तो भगवान्‌ पाइवंनाथ की शरण 
में जाने से क्‍या लाभ है ” इस कथन के उत्तर मे ज्ञानी- 
जनो का कहना है कि श्राखों में ज्योति होने पर भी सूर्य 
की शरण लेनी ही पडती है'। शअ्रगर सूर्य की या किसी 
दूसरे प्रकाश की शरण न ली जाये तो आाँखो मे ज्योति 
होने पर भी कुछ दिखाई नही देता । आँखों मे ज्योति 
होने पर भी सूर्ये की शरण में जाना पड़ता है, इसका 
कारण यह है कि आखो मे श्र॒पूर्णता है। श्लाखों की अपु- 
णता के कारण सूर्य की सहायता लिये बिना काम नही 
चलता । इसी तरह आत्मा भी अपूर्ण है। आत्मा में अभी 
ऐसी शक्ति नही है कि वह स्वतत्र रूप से अपना वोघ कर 
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सके । अतएवं जिस तरह आँखों की अपूर्णता के कारण 
सूर्य का आश्रय लिया जाता है, उसी प्रकार आत्मा में 
अपूर्णता होने के कारण परमात्मा की सहायता ली जाती 
है । स्तुतिकार कहते हैं-- 


सुर्यातिशायि महिमा$सि मुनीन्द्र ! लोके । 


ग्र्थात्‌-- है मुनियो के नाथ ! आपकी महिमा सूर्य से 
भी बढकर है । 


* इस प्रकार अनन्त सूर्यों से भी बढकर भगवान पाइव॑- 
नाथ है, उनकी सहायता आत्मा के उत्कर्प के लिए अपेक्षित 
है । भगवान्‌ पाइवेनाथ की शरण में गये बिना श्रात्मा का 
बोध नही हो सकता । जो अपनी इस वास्तविक कमजोरी 
को जानता होगा और अपनी कमजोरी से डरा होगा, वह 
पाइ्वताथ की शरण में गये बिना नही रहेगा । 
, । कोई कह सकता है-जब श्रात्मा का उत्कपे करने के 
लिए, भगवान्‌ पाइरवेनाथ की शरण में जाने की श्रावश्यकता 
अनिवाय है और शरण में गये बिना काम चल ही नही 
सकता, तब फिर पाइवेनाथ की ही शरण में जाना चाहिए । 
ऐसी स्थिति मे,आत्मा का बोध प्राप्त करने के लिए प्रयत्न 
करने की क्‍या आवश्यकता है ? 

इस प्रइन .का समाघान यह है कि अश्रन्धे के' लिये 
लाखो सूर्य भी किस काम के ? सूर्य से वही व्यक्ति लाभ 
उठा सकता है जो स्वय आख वाला है। सूर्य का प्रकाश 
फैला होने पर भी अगर कोई अपनी आख मृदे रखता है 
तो वह सूर्य से कोई लाभ नहीं उठा सकता । इस प्रकार 
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भगवान्‌ की शरण मे जाने पर भी आात्मबोध की आवद्यकता 
है. । जो अपनी आत्मा का उत्कर्ष साधना चाहता है उसे 
आत्मबोध भी प्राप्त करना होगा और ईइवर की शरण 
भी लेनी होगी । गआ्रात्मदृष्टि के बिना भगवान्‌ की शरण 
में जाना अन्धे का सूर्य की शरण में जाने के समात्त है । 
ग्तएव भगवान्‌ को हारण गहने के, साथ-साथ आत्मबोध 
प्राप्त करता भो आवश्यक है । 


पूर्बक्ृत कर्मों का कुछ क्षयोपशम होने से ही हम लोग 
भगवान्‌ पाश्वंनाथ के समीप हुए है | भगवान्‌ पाहवनाथ 
को झ्ञास्त्र मे 'पुरुषादानी पाइ्व॑ंताथ' कहा है । इस प्रकाय 
जगत्‌ मे उनकी बड़ी खझु्याति है। बल्कि बहुत लोग तो 
जेनधर्म को पारसनाथ का ही धर्म समभते है। वे जैनघम 
के अनुयायियो को पारसनाथ का चेला कहते हैं। अगर 
हम भगवान्‌ पाइवंनताथ का चेला कहलाने में अपना गौरव 
समभते है तो हमे विचार करना चाहिए कि उन्होने अपने 
जीवन में ऐसा कौन-सा कर्त्तव्य किया था, जिसके कारण 
उनकी इतती ख्याति हुई ”? श्रौर हम लोग जब उनके 
चेले हैं तो हमें कया करना चाहिए ? भगवान्‌ ने अपनी 
ख्याति फेलाने के लिए न किसी की गुलामी की थी और 
तन किसी को यह प्रेरणा' ही की थी कि तुम हमारी प्रशसा 
करो । ऐसा करने से ख्याति फेलती भी नही है । तो फिर 
भगवान्‌ ने क्या किया था ? यह विचारणीय बात है। 
इस जगत्‌ पर भगवान्‌ पाइवनाथ का अनन्त उपकार है। 
इसी कारण जगत्‌ के लोग उन्हे मानते हैं । उनमें अश्रनन्त, 
ग्रसीम -करुणा थी । ससार का यह रिवाज ही है कि जो 
वस्तु इष्ट होती है, उसे प्राप्त कराने वाले को बहुत चाहा 
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जाता है । इसके अतिरिक्त मनुष्य की अ्च्छाई का असर 
भी दूसरों पर पडता है। अच्छे रत्न का प्रभाव सारे 
जगत पर पडो विना नहीं रहता । भगवान्‌ पाइवंनाथ ने 
जगत को वही मृूल्यवान्‌ वस्तु का उपहार प्रदान किया था, 
जिसकी उसे अत्यन्त आवश्यकता थी और जिसके श्रभाव में 
जगत व्याकुल, दु खपूर्ण और अज्ञान्त था। भगवान्‌ पाइवँं- 
नाथ ने जगत को वे गुण बतलाये जिनसे जगत का कल्याण 
होता है। भगवान्‌ ने जिन गुणों से विश्व का कल्याण 
होते देखा, उन्ही ग्रुणों को अपनाने के लिए जोर दिया 
झ्ौर उनके भक्तो ने वे गुग अपनाए | भक्तों के इस कार्य 
से भगवान्‌ पारवेनाथ अधिक प्रसिद्ध हुए। भगवान्‌ को 
वस्तुत भक्त ही प्रसिद्ध करते हैं और भक्त ही बदनाम भी 
करते है | इस तथ्य को समझ लेने के पदचात्‌ हम सबको 
श्रपना कत्तेव्य स्थिर करना चाहिए । ै 


* भगवान्‌ पाइ्व॑नाथ के चरित्र में एक वड़ी वात देखी 
जाती है। मैंने श्रभेक महापुरुषों के जीवनचरित देखे हैं 
श्रौर उनमें भी वह बात पाई जातीं हैं। जिन्हें लोग महापुरुष 
मानते हैं उनकी जीवनी में यह वात प्राय. देखी जाती है। 
साधारण लोग |साप को जहरीला कहकर उसके प्रति ऋरता- 
पूर्ण व्यवहार करते हैं लेकिन महापुरुष सात पर भी अपना 
प्रभाव डालते हैं। भगवान्‌ महावीर ने चडकौशिक साप का 
उद्धार किया था, यह बात तो प्रसिद्ध ही है। कष्ण के जीवन 
चरित्र में भी सांप का सबंध पाया जाता है। मुहम्मद साहब 
के चरित्र मे भी साप का वर्णन श्राया है। इसी प्रकार ईसा के 
चरित्र में भी सांप का उल्लेख आता है। भगवान्‌ पाश्व॑नाथ 
के जीवनचरित्र में भी साप का सवब पाया जाता है। इससे 
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शभ्रकट होता है कि महापुरुष माने जाने वाले व्यक्तियों के 
चरित्र में सांप का सबध ग्राता ही है और वे श्रपने महा- 
पुरुषत्व का प्रभाव साप पर डालते हैं । समवायाग सूत्र मे 
तीर्थंकरों के जो चौबीस चिन्ह बतलाये गये हैं, उनमे भग- 
चान्‌ पाहवनाथ का चिह्न ,साप हो बतलाया है साप ने 
उनके मस्तक पर छाया करके उनकी रक्षा की थी ;+ बौद्ध 
साहित्य मे एक जगह उल्लेख आया है कि एक भिक्षु को 
साप ने काट खाया । जब उस भिक्षु को बुद्ध के पास ले 
जाया गया तो बुद्ध ने कहा-सुमने साँप के प्रति मंत्री 
भावना नही रखी थी, इसी कारण सांप ने तुम्हे काटा है । 


भग्नवान्‌ पाइवेताथ ने जब जहरीले साप पर भी प्रभाव 
डालकर उसे सुधारा था तथा उसका कल्याण किया था, 
तब क्‍या आप उन मनुष्यों को नही सुधार सकते जो आपकी 
दृष्टि मे, जहरीले हैं ? अभ्रगर आप अ्रपने जीवन की उज्ज्व- 
खता की किरणे ऐसे लोगो के जीवन पर भी बखेर दें और 
उन्हें सुधार लें तो जनता पर आपका कंसा प्रभाव पड । 


भगवान्‌ पारवेनाथ ने सांप का कल्याण किस प्रकार 
किया था,'इस वृतान्त को ग्रन्थकारों ने अपने ग्रन्थों मे 
विशद रूप से लिखा है। कहा गया है कि भगवान्‌ के पूर्व 
के दसवें भव के भाई कमठ जो नरक में जाता, उसका 
भगवान्‌ ने सुधार किया था और उसका भी कल्याण किया 
था । लोग दुख को बुरा कहते हैं मगर ज्ञानी पुरुष दुख 
की भी आवश्यकता समभते हैं । दुखो को सहन करके 
हम अपना भी कल्याण करते है और दूसरों का भी । दुःख 
सहने से स्व-पर कल्याण होता है, यह वात भगवान्‌ पाइर्व॑- 
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नाथ के चरित्र से समझी जा सकती है ॥ 


भगवान्‌ पादव॑नाथ जब बालक थे, उस समय उनके 
पूर्ववर्ती दसवें भव का भाई तापस वनकर झाया । उससे 
धूनियां जगाई और इससे लोग बहुत प्रभावित हुए। भुण्ड 
के भुण्ड' लोग उस तापस के पास जाने लगे और अपनी 
श्रद्धा-भक्ति प्रकट करने लगे । भगवान्‌ पाइ्वैनाथ को माता 
ने उनसे कहा-नगर के वाहर एक बडा भारी तपस्वी श्राया 
है । वह उग्र तपस्या कर रहा है। सब लोग उसे देखने 
के लिए जाते हैं | मेरे साथ तुम भी चलो तो हम सव भी 
देख आयें । 


महापुरुष सादे वनकर प्रत्येक काम करते हैं । अ्रतएव 
माता के कहने पर भगवान्‌ पाइवनाथ ने तपसवी के पास 
जाना स्वीकार कर लिया । माता के साथ वे तापस के स्थान 
पर गये । भगवान्‌ राजकुमार ये और उनकी माता महा- 
रानी थी। दोनो को देखकर तापस वहुत प्रसन्न हुआ । 
वह सोचने लगा--- जब महारानी और राजकुमार भी सेरी 
तपस्या से प्रभावित हो गये हैं तो मुझे और क्या चाहिए ? 


भगवान्‌ पाइवेनाथ ने हाथी पर बैठे हुए ही--उतरने 
से पहले ही--जान लिया था कि यह तापस मेरे दस भव 
पहले का भाई है । मेरा यह भाई ग्राज जिस स्थिति मे है, 
प्रगर उसी स्थिति में रहा तो अपना परलोक विगाड़ लेगा | 
जैसे भी सभव हो, इसका उद्धार करना चाहिए । यह तो 
निश्चित है कि मैं इसका उद्धार करने चलू गा तो इसके 
रोप और द्वेप का मुझे भाजन वनना पड़ेगा । इसे सहन 
करके भी उद्धार करना चाहिए । यह मेरा कर्तव्य है । 
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, लोग कहते हैं कि भगवान्‌ पाइवेनाथ ने कम्रठ का 
मान भग किया था ।+ मैं समभता हूं कि ऐसा कहने वालो 
मे मान है, इसी कारण वे ऐसा कहते हैं। भगवान्‌ पाइव- 
नाथ ने जो कुछ भी किया था, वह तापस के प्रति भगवान्‌ 
की प्रशान्त करुणा का ही परिणाम था। भगवान्‌ के सरल 
मृदूुल हृदय में तापस के प्रति असोम करुणा का भाव उत्पन्त 
हुआ श्रौर उसी करुणा ने उन्हे तापस के उद्धार के लिए 
प्रेरित किया । यह- बात श्रलग है कि तापस का अभिमान 
स्वत. चूर चुर हो गया, मगर भगवान्‌ की ऐसी कोई इच्छा 
नही थी कि तापस को नीचा दिखाया जाये । अगवान्‌ ने' 
तापस से कहा-- तुम यह क्‍या कर रहे हो ? इस प्रकार 
के कष्ट में पडकर अपने लिए नरक का निर्माण क्यो कर 
रहे हो ? सरल बनो और ऐसे काम न करो, जिनसे तुम 
स्वय कष्ट में पड़ो और दूसरे भी' कष्ट पावें ।! 

यद्यपि अनन्त करुणा से प्रेरित होकर भगवान ने' 
तापस से ऐसा कहा था मगर तापस कब मानने वाला था ? 
उसने कहा-- तुम राजकुमार हो । राजमहल में रहकर 
आनन्द करो । हम तपस्वियो की बातो में मत पड़ो । तुम 
इस विषय में अभी कुछ नहीं समभते हो । तुम अस्त्र-शस्त्र 
चलाना सीखो और घोड़े फिराश्रो । राजकुमार यही जानते 
हैं या उन्हे यही जानना चाहिए | हमारे किसी कार्य के 
ओ्ोचित्य या अ्रनौचित्य का निर्माण करना तुम्हारे अधिकार 
से बाहर है | तपस्वियो की बात तपस्वी ही समझ सकते हैं । 

भगवान्‌ ने कहा- अगर आप कुछ जानते होते तो 
कुछ कहने को आवश्यकता ही न रहती । लेकिन आप नही 
जानते हो, इंसी कारण कहना पड़ा है कि आपने अभी तक 
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सच्चा मार्ग नही जान पाया है। अगर मैं कुछ नही जानतः 
और शञ्राप सब कुछ जानते हैं तो बतलाइये कि आपको 
घूनी में जलनेवाली लकड़ी मे क्‍या दूँ: 


तापस--इसमे क्‍या है श्रग्निदिव के सिवाय और क्या 
हो सकता है ! सूर्य, इन्द्र और अ्रग्नि-पह तीनो देव हैं । 
धूनी की लकडी में अग्नि देव है । 

भगवान्‌ ने शान्त स्वर में कहा--घूनी में जलने वाली 
इस लकडी में अग्निदिव के सिवाय और कुछ नही है, यही 
ग्रापका उत्तर है न ? ह 

तापस-हाँ, हाँ, यही मेरा उत्तर है। उसमें और 
क्या रक्‍्खा है ? 

भगवान्‌ बोले--इसी' से कहता हूं कि श्रभी तक आप 
कुछ भी नही जानते । आप जिस लकडी को घूनी में जला 
रहे हैं, उस लकडी के भीतर हमारे श्रापके समान ही एक 
प्राणी जल रहा है । 

तापस की आाखें लाल हो गईं । वह तिलमिला कर 
बोला मूठ | एकदम भूंठ ! तपस्वी पर ऐसा आरोप 
लगाना घोर पाप है । 

भगवान्‌ हाथ कगन को आरसी क्‍या ! आप भूठे 
हैं या मैं झूठा हूं, इसका निर्णय तो अ्रभी हुआ जाता है। 
लकड़ी चिरवा कर देखलो तो असलियत का पता लग जायेगा । 

तापस - ठीक है मुझे यह स्वीकार है! 

लकडी चीरी गई तो उसमें से एक सांप निकला । 
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वह अधघजला हो चुका था। उस तड़फते हुए अघजले' साप को 
देखकर लोगो के विस्मय॒ का ठिकाना न रहा और साप के 
प्रति श्रतिशय करुणा जाग उठी । लोग कहने लगे-घन्य है 
पारवेकुमार ! उनके विषय में जैसा सुनते थे, सचमुच वे 
उससे भी बढकर हैं । बहुतेरे लोग उस तापस की निन्‍दा 
करने लगे । अ्रपती प्रतिष्ठा को इस तरह घकका लगा देख- 
कर तापस बेहद रुष्ट हुआ । वह सोचने लगा--राजवुमार 
की प्रदयसा हुई और मेरो निन्‍्दा हुई ! 


भगवान्‌ पाइ्वेनाथ के हृदय में जेसी दया तापस के 
प्रति थी वैसी ही दया साप के प्रति भी थी। भगवान्‌ 
साप का कल्याण करने के लिए हाथी से नीचे उतरे । 
साधारण लोग समभते हैं कि साप क्‍या जाने ? लेकिन 
साप जानता है या नही, इसका निर्णय तो भगवान्‌ के समान 
ज्ञानीपुरष ही कर सकते है ! सर्वसाधारण के वश की 
यह बात नहीं द्वै। जिस साप को लोग शअश्रतिशय भयावह, 
विषेला और प्राणहारी समभते हैं, उसी के लिए करुणा- 
निधान हाथी से नीचे उतरे | वह साँप अधजला हो गया 
था भशौर उसके जीवन की कुछ ही घडिया शेष रह गई 
थी । भगवान्‌ ने उसे पच नमस्कार मत्र सुनाकर कहा-- 
तुझे दूसरा कोई नहीं जला सकता और तू यह मत समझ 
कि दूसरे ने तुके जलाया है । अपनी आत्मा ही अपने को 
जलाने वाली है । इसलिए समता भाव रख । किसी पर 
हंप मत ला । किसी पर क्रोचषच मत कर | इसी में तेरा 
कल्याण है । 


भगवान्‌ ते उस सांप को किन शछब्दों में उपदेश दिया 


छंद | ह जामनगर के व्याख्यान 


होगा, यह निश्चित रूप से नही, कहा जा सकता और भग- 
वानू को महिमा भी नहीं कही जा सकती ' फिर भी अनु- 
मान के झाधार पर कहा जा सकता है कि उनका उपदेश 
इसी आशय का रहा होगा । फ्रथ्म तो स्वयं भगवान्‌ उप- 
देशक थे, दूसरे फपच नमस्कार मत्र का उपदेश था । श्रतएव 
मरणासन्न साप ब्रग्नि का सताप भुल गया। उसकी परि- 
णति चन्दन के समान शीतल हो गई । वह अत्यन्त प्रसन्न 
हुआ और वारम्वार भगवान्‌ की ओर देखने लगा । 


साप की जो कथा आप सुन रहे हैं वह मनोरजन के 
लिए नही है । उससे बहुत कुछ शिक्षा ली जा सकती है 
श्र शिक्षा लेने के लिए ही वह सुनाई गई है। क्‍या श्राप 
भगवान्‌ पारवेनाथ को भजते हैं ? अगर आप भगवान्‌ को 
भजते हैं तो आपको मनोवृत्ति ऐसी हो जानी चाहिए कि 
कोई कैसी ही आग में वयी न जलावे, आप शीतल ही 
बने रहे । वाघ्तव मे आग की ज्वाला में संताप नहीं है 
सताप है क्रोध से | अगर आप अपनी वृत्ति में से क्रोध को 
नष्ट कर दे तो आपको किसी भी प्रकार को आग नही 
जला सकतो । लेकिन होता यह है कि लोग भगवान्‌ पार्द्व- 
नाथ का नाम जीभ से वोलकर आग को हाथ लगाते हैं 
और कहते हैं कि आग शीतल क्‍यों नही हुई ? वे यह नही 
देखते कि हम वाहर की आग को जशान्त तो करना चाहते 
हैं मगर हृदय की झ्राग-क्रोध को झान्ति हुई है या नही ? 
अगर हृदय की ग्राग श्ान्‍त नहीं हुई है तो वाहरी झ्राग 
कंसे शीतल हो सकतो है'? हृदय की गाग को ज्ञान्त करके 
देखो तो सारा जगत शीतल दिखाई देगा । 


ग्रन्यो में कहा है कि भगवान्‌ के उपदेश के कारण 
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वह साप मर कर धरणेन्द्र देव हुआ » इस प्रकार भगवान्‌ 
ने उस साप का भी कल्याण किया । ऐसी बातों के कारण 
ही जयत मे भगवान्‌ 'की महिमा का 'विस्तार हुम्ना है । 


भगवान्‌ ने सॉप का-कल्याण किया और कल्याण करने 
से भंगवान्‌ की महिमा का विस्तार हुआ; यह ठीक है । 
किन्तु इससे आपका क्‍या कल्याण हुआा ? आपको अपने' 
कल्याण के विषय मे विचार करना चाहिए। आपका 
कल्याण तभी सभव है जब आप भी भगवान्‌ को- अपने 
हृदय मे बसावें और जलती हुई क्रोघ की श्राग को क्षमा, 
शान्ति, , समभाव आदि-के जल से झान्त कर दें। 


कहा जा सकता है कि अ्रगर भगवान्‌ पाश्वनाथ हृदय 
मे बस सकते हैं तो फिर बसते क्यो नही हैं ? क्‍या हम 
उन्हें बसने से रोकते हैं ” लेकिन सही- बात यह है कि 
भगवान्‌ पाइवेनाथ को हृदय में बसने देने से एक भ्रकार से 
नही तो दूसरे प्रकार से रोका जाता है। अगर उनके बसने' 
मे रुकावट न डाली जाये तों वे बसने मे विलब ही न करे । 
अगर आप अपनी मनोव त्तियो की चौकसी रखते हैं, श्रपर्नी 
भावनाग्रो की शुद्धि-अशुद्धि उत्थान-पत्नन का विचार किया 
करते हैं तो यह बात समभने में आपको दिक्कत नही हो 
सकती + लेकिन आम तौर पर लोग सद्ठा बाजार के भावों 
के चढने-उत्तरने का जितना ध्यान रखते हैं उत्तना भी 
आत्मा के भावों के चढाव-*उतार पर ध्यान नहीं देते । यही 
कारण है कि आत्मा के पतन की भी' उन्हें खबर नही 
पडती + शास्त्र में गुणस्थानों का: विस्तृत वर्णन किसलिए 
आया है ? गुणस्थान आत्मा के उत्थान भौर पतन का 
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हिसाब समभाने के लिए ही बतलाये गये हैं । अ्तएव 
देखना चाहिए कि किस प्रकार हमने अपने हृदय के द्वार 
भगवान्‌ पाश्वंनाथ के आने के लिए बद कर रखे हैं और 
उसका परिणाम क्‍या हो रहा है ? दूसरो के दुगुण देखने' 
में मत लगे रहो, अपने ही दुगुण देखो ।' दूसरो के दुगुण 
देखते रहने से अपने दुगुण दिखाई नही देते । अ्रतएवं अपने 
अवगुणों को देखो और सोचो कि हृदय मे परमात्मा को 
बसाने में कहा चूक हो रही है? वास्तव में मनुष्य कहां 
चूकता है यह बताने के लिए टालप्टाय द्वारा लिखित और 
गांधीजी द्वारा अनुवादित सच्चा श्रमजीवी” नामक पुस्तक 
में से कुछ अश आपको सुनाता हू, उस पर से आप समझ 
सकेंगे कि हमारी आत्मा कहा-क्या भूल कर रही है । 


सच्चा श्रमजीवी” पुस्तक की जिस बात को मैं कह 
रहा हूं, वह वहा किन्‍्ही दूसरे शब्दों मे लिखी होगी । 
लेकिन उसका भाव यह है ४-- 


एक श्रादमी के तीन लड़के थे और एक लड़की थी । 
उसके एक लड़के का नाम मूर्खराज था । वह शारीरिक 
श्रम करने वाला था । 


, दुनिया में दो प्रकार के मनुष्य हैं। एक वह जो 
शारीरिक श्रम करते हैं श्रौर दूसरे वे हैं जो केवल वुद्धि 
की खटपट से ही सब चोजे प्राप्त करके मौज उड़ाते हैं । 
मुर्ख राज श्रमजीवी था । 

झ्ाप लोग जो कपडे पहनते हैं, उन्हे आपने बुद्धि 
द्वारा प्राप्त किया है या श्रम द्वारा ? आपने श्रम द्वारा 
उन्हें प्राप्त नही किया है, वुद्धि के द्वारा प्राप्त किया है । 
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क्लोगो का कहना है कि. बुद्धि द्वारा ज्यादा काम होता हैं 
झ्औौर शारीरिक श्रम से कम । उन्हे बुद्धिवाद के कारण मचे 
हुए हाहाकार पर ध्यान देना चाहिए । ससार में श्रम की 
कीमत जितनी घटेगी और एकान्‍्त बुद्धि की कीमत जितनी 
बढ गो, उतना ही अधिक हाहाकार लोगो में बढता जायेगा ।” 


मूखराज' श्रमजीवी था | लोग उसे मूखे समभतै थे 
किन्तु वास्तव में वह मूर्ख श्रा नही, यह तो उसो के कार्यों 
से समझा जा सकता है भिसार मे श्रमजीवी मूर्ख समझे 
जाते हैं, मगर देखा जाये तो ससार का अमन-चैन उन्ही 
पर निर्भर है। बुद्धिजीवी लोगो को प्राण देते वाले श्रमजीवी 
ही हैं। अन्न वे प्राणाः अर्थात्‌ अन्न प्राण हैं, इस उक्ति के 
श्रनुसार श्रमजावी कृषक ही तो: बुद्धिजीवी ,लोगो को अन्न 
रूप प्राण देते हैं 

मू्खराज को किसी प्रकार-तीन बूटिया मिल गईं । 
उनमे यढ़ गुण था कि उनमें से एक का सेवन करने से 
सब प्रकार के रोग नष्ट हो जाते थे * मूर्ख राज के पेट में 
चंद था, अतएव एक यूटी उसने खुद खा ली। उसने सोचा- 
अपने ऊपर प्रयोग करना ठीक भी होगा । इससे पता चल 
जायेगा कि वास्तव में यह बूटी सब रोगो को नाश करने 
वाली है या नही ? उसने यूटी खाई और उसके पेट का 
दद चला गया । बूटी की परीक्षा भी हो गई, मूखंराज 
बहुत प्रसन्‍्तर हुआ । उसने सोचा-- बडी अच्छी चीज है । 


मूर्ख राज घर झ्राया । उसने देखा -घर का कुत्ता पडा 
तडफडा रहा है । कुत्ते मुंह से अपना दर्द नहीं बतला 
सकते । अतएव मूर्खराज की समझ में नही आया कि कुत्ते 
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को क्या दर्द है ? उसने सोचा-संमव है, कुत्ता भुखा हो 
भर भूख का मारा ही तडफ रहा हो । वह घर मे से 
रोटी लाया । कुत्ते के सामने रख दी । मगर कुत्ते ने रोटो 
नही खाई । तब मूर्खराज ने विचार किया--इसे कोई दर्द 
मालूम होता है । मेरे पास जो वूटी है वह फिर क्या 
काम आएगी ? एक बूटी से मेरा दर्द गया है ओर दूसरी 
से इसका दर्द मिठा देना चाहिए । 


क्या बुद्धिवादी लोग ऐसा करने को तैयार होगे ? 
क्‍या कुत्ते के प्राणों की उनके आगे इतनी कोमत है कि 
ऐसी अ्रनमोल बूटी देकर उसके प्राणां की रक्षा की जाये ? 
बुद्धिवादी ऐसा करना बूटी का अपव्यय समभेगा । संगर 
वह तो मूखेराज जो ठहरा ? उसने एक बूटी रोटो में 
मिलाकर किसी तरह कुत्ते को खिला दी । थोडी देर में 
कुत्ता ठीक हो गया और पूछ हिलाकर प्रसन्नता प्रकट 
करने लगा ॥ 


जो मनुष्य कुत्ते को एक भी टुकडा डाल देता है, 
उसे कुत्ता भोकता नही है | लेकिन मनुष्य क्या करता है ” 
लड्डू खिलाने वाले पर भी मनुष्य भौंकने से कव चूकता 
है ? लोग लड॒ड़ू खिलाने वाले के लड्डू भी खा जाते हैं 
और उस पर भौंकने भी लगते हैं। फिर भी मनुष्य के 
सामने कुत्ते के प्राणो की कोई कोमत ही नही है ! 


जव घर वालो ने देखा कि मुर्खराज ने कुत्ते को 
सहज ही ठीक कर दिया है तो वे कहने लगे-- हम इसे 
मूर्ख समभते थे, मगर यह तो होशियार जान पछइता है ' 
इसनें देखते-देखते कुत्ते को ठीक कर दिया । एक ने उससे 
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पूछा-क्या तुम्हे कुछ जादू श्राता है कि आनन्न-फानन कुत्ते 
को ठीक कर दिया ? 

मूर्ख राज ने बाकी बची बूटी दिखाकर कहा--मैं जादू 
नही जानता हूं, पर भेरे पास यह बूटी है'। इस बूटी की 
करामात से ही कुत्ता श्रच्छा हुआ है। इस बूटी, से सब 
प्रकार के रोग मिट जाते हैं । 

जो मूर्खराज अभी-श्रभी होशियार हो गया था, वही 
फिर श्रब' बुद्धू बन गया । घर के लोग उससे कहने लगे- 
श्राखिर तो मूखराज ही ठहर। न ! ऐसी अमृत सरीखी 
ग्रनमोल बूटी कुत्ते को खिलाकर तू ने! अपना नाम सार्थक 
कर दिखाया । भला, यह कुत्ता अच्छा होकर क्या करेगा ? 
किसी दूसरे को श्रच्छा किया होता तो कुछ लाभ भी होता। 


बुद्धिमानू कहलाने वाले श्रन्य लोग भी ऐसा ही 
सोचते, होगे ५, बेचारे कुत्ते पर कौन दया करना चाहता 
है लेकिन केसी प्रकार को आशा से किसी का भला 
क्रना सच्ची करुणा नही है। निरीह भाव से-बदला पाने' 
की आशा न रखते हुए दूसरों की भलाई करना ही वास्तव 
में करुणा है ।? 

भगवान्‌ पाइर्वनाथ को साप से कुछ मिलना नही था। 
फिए भी करुणा सकने होकर भगवान्‌ ने उसका उपकार 
किया ही था ! णा किसी प्रकार का भेद-भाव नहीं 
रखती झऔर जो लोभ में पडा है, उससे भेदभाव नही छूट 
सकता “अतएव करुणा करने के लिए '“मूखेराज” सरीखा 
बनना पडता है । 


मूर्ख राज के माता-पिता भी जब उसकी अवहेलना 
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करने लगे श्र कुत्तों को बूटी खिला देने के लिए उपालभ 
देने लगे तो उसने उत्तर दिया-आप लोगों के लिए वह 
कुत्ता है और मेरे लिए मेरे ही समान प्राणी है । अतएव 
उसके लिए मैं अपने प्राण भी दे सकता हूं । 

घर वाले खिन्‍न चित्त होकर कहने लगे -चलो, जो 
कुछ हुआ सो हुआ । अ्रव एक बूटों बची है, वह किसी को 
मत देना । 

मूर्ख राज ने कहा-- ठीक है, मैं इसे व्यर्थ नष्ट नहीं 
करूँगा । 

सयोगवश उस शहर के वादशाह की लड़की वीमार 
हो गई । लड़की वादशाह और उसको पत्नो को श्रत्यन्त 
प्रिय थी । इसलिए बादशाह ने ढिढोरा पिटवाया कि मेरी 
लडकी को जो अच्छा कर देगा उसे मैं मुहमागा इनाम 
दूंगा । बादशाह द्वारा पिटवाये गये ढिंढोरे को मुर्खेराज के 
घर वालो ने भी सुना । उन्होने मू्ंराज से कहा-बूटो 
की बदौलन अरब तेरा भाग्य खुल जायेगा । तेरे पास जो 
वूटी है, उसे बादशाह की लड़की को खिला दे। लडकी 
ग्रच्छी हो जायेगी तो उसके साथ तेरा विवाह हो जायेगा । 
तू सुखी हो जायेगा और, तेरे साथ हम लोग भी सुखी हो 
जाएगे । - 

मूखराज ने माता-पिता आदि की वात स्वीकार करते 
हुए कहा--ठीक है, मैं जाऊंगा । 

माता-पिता आदि ने मूखेंराज को स्नान करवाया । 
ग्रच्छे कपड़े पहनने को दिये श्रौर बादशाह के पास जाने को 
रवाना किया। मूर्खराज बूटी अपने साथ लेकर वादशाह 
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के महल की तरफ चल पड़ा । मार्ग मे उसने देखा कि 
एक स्त्री को लकवा मार गया है, जिसके कारण वह चल 
फिर नही सकती । उसका हाथ बेकार हो गया है और 
मुह ठेढा हो गया है। मूर्ख राज ने उस स्त्री से प्छा-- 
माजी |! क्‍या हो गया है तुम्हे ?” 


स्‍त्री-बेटा, देख ले । मेरी कसी बुरी हालत है ! 
मेरा शरीर बेकार हो गया है । पेट पालने के लिए भी 
दूसरों को मोहताज हो गई हू । बडा कष्ट है ! 


मूर्ख राज मन ही मन सोचने लगा-- यह बूढी मा 
इतने कष्ट मे है| मेरे पास बूटी है। मैं इसका कष्ट 
मिटा सकता हु । थह बूटी किस काम आयेगी ? गरीबिनी 
बुढिया का कष्ट मिटा देना ही उचित है । 


मूर्ख राज ने बुढिया से कहा -ले मां जी ! यह बूटी 
खा ले तेरा रोग अ्रभी चला जायेगा । 


बुढिया बोली - बेटा, मेरा रोग मिटा देगा तो मैं 
समभू गी कि तू ही मेरे लिए ईइवर है ? 

मूर्लराज--मैं ईध्वर नही हू । मुझे यह बूटी कही 
मिल गई है ) इसका दूसरा क्या उपयोग हो सकता है ? 
तू इसे खा जा । 


बुढिया ने बूटी खाईं। वह चगी हो गई । उसे सहसा 
अपना चगापन देख विस्मय के साथ श्रानन्द हुआ । मूर्ख 
राज को उसने सेकडो आशोर्वाद दिये । 


मूखे राज सतोष के साथ अपने घर लौट आया । 
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उसे आया देख घर वाले पूछने लगे- क्यों, वादशाह के 
पास नहीं गया ? लौट क्यो आया ? 


मूर्लराज -मार्ग में मुझसे एक अच्छा काम हो गया, 
इसलिए लौट आया हू | घर वालो को बड़ो चिन्ता हुईं + 
उन्होंने पूुछा-क्या हुआझ्ना, कुछ बता भी सही । 


मूर्खराज ने बुढिया का वृत्तान्त कह सुनाया । घर 
वालों ने यह सुना तो क्रोध के मारे पागल हो उठे । कहने 
लगे-मूर्ख राज कही के ! तू ने हमारे सारे मसुबे मिट्टी मे 
मिला दिये ! - 
-. भगवान्‌ पार्वनाथ को तो आप भी पुकारते हैं, मगर 
किसलिए पुकारते हैं ” आप उनके शिष्य कहलाते हैं, मगर 
क्या करने के लिए ? पाश्वेनाथ के शिष्य कहला कर भी 
क्या आप में 'मुर्खेराज सरीखी दया है? मुर्लराज की 
निस्पृह दया कितनी सराहनीय है ? क्या आपका अ्रन्त.- 
करण इस प्रकार की दया से जीवन में एक वार भी कभी 
द्रवित हुआ है ? स्वर्य मे ऐसी दया होना तो दूर रहा, 
झ्रापके घर का कोई आदमी इस मूर्खराज के समान कार्य 
करे तो आश्राप उसे शायद घर से निकाल देने के लिए तेयार 
हो जाए ! ऐशप्ी स्थिति मे आप भगवान्‌ पाइवेनाथ द्वारा 
की गई दया का असली महत्त्व समक सकते हैं ? अगर 
आप सचभुच ही दया का महत्त्व समभते हैं तो अछूतों को 
व्याख्यान सुनने देने से क्यो वचित रखते हैं ? मैं आपके 
मकान में ठहरा हु । अतएवं श्रापकी इच्छा के विरुद्ध कुछ 
नही कर सकता । किसी को आने या न आने देने का 
मुझे अधिकार नही है । लेकिन इस विपय में आप क्‍या 
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कहते हैं ? श्रगर हम आपके मकान में न ठहरे होते और 
प्राचीनकाल के मुनियो की तरह जगल मे ठहरे होते तो 
हमारा व्याख्यान सभी लोग सुन सकते थे । यहां किसी के 
प्रति किसी प्रकार का भेदभाव का व्यवहार नहीं किया 
जा सकता था । भगवान्‌ के समवसरण मे बारह प्रकार 
की परिषद्‌ होती थी। उसमे किसी के प्रति, किसी प्रकार 
का भेदभाव नहीं किया जाता था। गअ्रगर आपके श्रन्त - 
करण में भगवान्‌ पाइवंनाथ के समान दया हो तो श्राप 
किसी भी जाति वालो को व्याख्यान सुनने से न रोकते । 


मूर्शराज के घर वाले क्रोध से बावले हो उठे । 
कहने लगे-- यह मूर्ख कितना अ्रभागा है ! पहले तो इसने' 
कुत्ते को बूटी खिलादी और अरब, जब कि सभी का भाग्य 
चमकने वाला था, किसी बुढिया को बूटी देकर चला आया । 
ऐसा न किया होता और बादशाह की लड़को की बीमारी 
मिठाई होती तो खुद बादश'हु का दामाद बन गया होता 
भोर हम लोगो को इस मकान के बदले राजमहल मिला 
होता ! हमारा घर धन से भर जाता और सब दुःख दूर 


हो गये होते ! 


मूसेराज ने अपने घर वालों से कहा-- आप लोग 
मुझे क्षमा कीजिये । मेरा नाम ही मूर्खराज है ! मैं आप 
लोगों की बुद्धि के अनुसार काम कैसे कर सकता हूं ? 
भाप मुझ से वथा ही ऐसी बडी आशा क्यो रखते हैं ? मैं 
मूर्ख ठहरा । सामने किसी दु खी को देखता हूं तो अपने 
को रोक नही सकता । मेरे पास जो कुछ होता है, सभी 
देते को उद्यत हो जाता हू और दे डालता हूं। मेरी प्रकृति 
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ही ऐसी बनी है । मैं क्या करू ? 


मूर्ख राज की सरल सीघी बात सुनकर सतान प्रेम के 
कारण माता-पिता श्रागे कुछ न कह सके । वे चुप हो रहे । 
सोचने लगे--- इसका क्या दोष ? दोप अ्रगर है तो हमारी 
तकदीर का ही । 


मूर्सराज के हृदय में यह था कि जो भी दु.खी सामने 
भ्रावे, उसका दुख दूर करने के लिए, अपने पास जो भी 
कुछ हो, दे देना चाहिए । मगर आपके हृदय में क्या है ? 
जरा अपने हृदय को टटोलो । श्राप भगवान्‌ पार्द्वनाथ के 
शिष्य हैं। आपके अन्तः्करण में दया का कसा शीतल 
« भरना बहना चाहिए ? भगवान्‌ साप सरीखे जहरीले प्राणी 
के लिए भी हाथी से नीचे उतरे । उन्होने पास जाकर उसे 
उपदेश का अमृत पिलाया | मगर आप दया-दया का 
पुकार करते हुए भी मान के हाथी पर ही सवार बने रहते 
हैं । ऐसी दशा मे कैसे कहा जा सकता है कि आपने दया 
को पहचाना है ? दया करने के लिए मूर्खेराज के समान 
बनना पड़ता है!। मूखराज को जैसी बूटी मिली थी, आपको 
वैसी मिल जाये तो आप उसे लेने को फौरन तैयार हो 
जाएंगे और कदाचित्‌ मूर्खराज मिल जाये तो कहने लगेंगे 
धयह तो मूखेराज है हम इसे लेकर क्या करेंगे ? आप 
मुर्खेराज का अस्थिपजर लो, ग्रह मैं नहीं कहता । मैं 
कहता हूं कि मूखेराज के गरुणो को ग्रहण करो । जिस 
प्रकार मूर्खेराज नि स्वार्थ और निष्पक्ष होकर दया करता 
था, उसी प्रकार आप भी दया करो । 


खरगोश हाथो का क्या लगता था ? हाथी को उसकी 
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रक्षा करने से क्या मिलने वाला था ? हाथी को खरगोश 
से कुछ भी आशा नहीं थी ।, फिर भी उसने घोर वेदना 
सहन करके भी खरगोश की रक्षा को थी। इसी तरह श्राप 
भी निष्काम भाव से दीन दुखी पर दया करो | बुद्धि के 
चबंकर मे मत पडो । दया करते के लिए “मूवेराज' के 
सदृश बनो । आप मे सूर्खेराज की सी आदत नही है, इसी 
कारण आप किसी के मरने के बाद तो उसकी याद कर- 
करके रोते हो परन्तु जब वह जीवित रहता है तब तक 
उसकी पूरी सम्हाल नहीं करते और उसे कल्याण के मार्ग 
पर नही लगाते । 


यदि ससार में मूखेराज के समान्‌ ही प्राणी जन्में, 
जो दिन-रात दूसरे की दया करने में ही लगे रहे तो ससार 
सुखी हो सकता है। यह श्रुत्र सत्य सम लो कि ऐसे 
दयालुं और परोपकारी मनुष्य ही ससार के श्वगार हैं । 
ससार में शभ्रगर कुछ सार है तो ऐसे मनुष्यो का जीवन ही 
है । ऐसे दयावान मनुष्य ही ससार में सुख और शान्ति का 
प्रसार करते हैं। मारक्राट मचाकर अपना स्वार्थ सिद्ध 
करने मे सलग्न रहने वाले बुद्धिवादी लोग समार को सुख- 
सय नहीं बना सकते । मूर्खराज कपडे पहन कर वादशाह 
की बेटी को बूटी देते चला था, मगर मार्ग में बीमार वृद्धा 
को देखते ही उसका दिल द्रवित हो गया और उसने उसे 
बूटी खिला दी । मू्खराज का यह त्याग मामूली नहीं कहा 
जा सकता । उसे राजकुम,रो पत्नो मिल सकतो थो, कदा- 
चित्‌ राज्य का भी कुछ भाग मिल सकता था और कोति 
तो मिलती ही पर उसने इन चीजो को तनिक भी परवाह 
नही की । सच्ची दया वही है जहा लेशमात्र भो स्वार्थ नही 
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है । मगर वुद्धि की खटपट त्याग कर मुर्खराज के समान 
बनने पर ही ऐसी दया की जा सकती है । 


ग्रन्थका रों ने हमारे सामने सच्चे दयालुओं के चरित्र 
इसी उहृइ्य से रखे हैं कि हम उन्हें सुन-समक कर यह 
जान सके कि सच्ची दया किस प्रकार हो सकती है। सभव 
है आप किसी दयालु के चरित्र को पूरी तरह न अपना 
सकें, तथापि अगर और किसी रूप से अपनाएंगे तो भी 
झ्ापका कल्याण होगा । आत्मा मे जो कर्म-रोग घुसे हैं, वे 
धन की ग्रथवा राज्य की शक्ति से नष्ट नही किये जा सकते । 
उनका विनाश करने के लिये दया ही दवा है। अतएव 
अपने हृदय में दया को प्रकठ करो | ऐसा करने से आरापका 
कल्याण होगा और साथ ही ससार का भी । 
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५ ; जो हद राखे कर्क को 


श्री जिन भ्रजित नम जयकारी, 
तु देवन को देवजी ॥ प्रार्थना ॥ 


यह श्री श्रजितनाथ भगवान्‌ की प्रार्थना है। इस 
प्राथंना मे यह भाव प्रकट +ये गये हैं कि-हे प्रभो ! मेरे 
ऊपर तू ऐसी कृपा कर कि मैं तु पर एकनिष्ठा प्रीति 
रख सक्‌ । तेरी कृपा के बिता मैं तेरे साथ एकनिष्ठा 
प्रोति नही रख सकता । क्योकि तेरे साथ एकनिष्ठा प्रीति 
रखने मे मेरे पूर्वकालीन सस्कार क्षण क्षण में बाघा डालते 
हैं । मेरे पृवकालीन सस्कार मुझे तेरी ओर से बार-बार 
विमुख करने की प्रेरणा करते हैं। अगर मुझ पर तेरी 
कृपा हो तो मेरे सस्कार मुझे मेरी प्राप्ति से नहीं गिरा 
सकेंगे । इसलिए हे नाथ ! मेरी प्रार्थता है कि तू मुझ पर 
ऐसी कृपा रख कि मेरे संस्कार मुझ तेरी ओर से विमुख 
न बना सकें । मैं जानता हू कि तुम मे ही ऐसी शक्ति है । 
तेरी कृपा के बिना मेरा उद्धार नहीं हो सकेगा । 


परमात्मा से एकनिष्ठा प्रीति करते की इच्छा किसकी 
न होगी ? सभी यह कहेगे कि हम परमात्मा के प्रति एक- 
निष्ठा प्रीति रखना चाहते हैं। मगर हृदय की भावना को 
कौन जाने ? कोई जाने या न जाने, सब को चाहिए कि 
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वचन भर मन की विरूपता का त्याग करके--हृदय में 
विरोधी भाव न रखकर परमात्मा के साथ एकनिष्ठा प्रीति 
घारण करें । इस प्रकार का हादिक ध्येय होने पर ही 
ग्रात्मा का कल्याण हो सकता है + 


ससार में सब की मति एक सी नही होती । कहा 
वत है-- "मुण्डे मुण्डे मति्भिन्ना ।” श्रर्थात्‌ सब की मति 
न्‍्यारी-न्यारी होती है । लेकिन इस भिन्‍नता में भी कही न 
कही एकता भी मिलती है । सूर्य सक्षार ५) प्रकाश दे रहा 
हैं इस कथन मे किसी का मतभेद नहीं हो सकता । इस 
प्रकार भिन्‍नता के साथ एकता भी रही हुई है। परमात्मा 
के प्रति एकनिष्ठा प्रीति करने में भी एकता होनी चाहिए । 
हमे ऐसा प्रयत्न करना चाहिए कि सब लोग इसप्त विषय में 
एकमत हो भर सभी परमात्मा के प्रति एकनिष्ठा प्रीति 
रखे । ऊपर से कुछ और भीतर से कुछ हो, ऐसा नही 
होना चाहिए । 


कहा जा सकता है कि भगवान्‌ श्रजितनाथ के प्रति 
एकनिष्ठा प्रीति रखने में एकमत हो जाने की जो बात 
आप कहते है, वह समस्त जगत्‌ के लिए है या सिर्फ जैनो 
के लिए ? भगवान्‌ श्रजीतनाथ को सिर्फ जेनघरम्ं के अनु 
यायी ही मानते हैं । इससे' यह अनुमान होता है कि आपका 
कथन केवल जंनो के लिए ही है । 


इसका उत्तर यह है कि प्रत्येक विवेकवान्‌ पुरुष यही 
कहेगा कि भगवान्‌ अजितनाथ सारे जगत्‌ के हैं। वे किसी 
वर्ग विशेष के नही, किसी खाप्त जाति के नही हैं ; श्रजित 
उसे कहते हैं जो किसी से हारा न हो, किन्तु जिसने सब 
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को जीत लिया हो । तात्पय यह है कि जिसने राग-द्वेष 
आदि समस्त विकारों को जीत लिया है, जो तनित्रिकार, 
निर्लेप, निरजन, शुद्ध, बुद्ध, सच्चिदानन्द रूप बन गया हो, 
परम पुरुषोत्तम अजित” कहलाता है । यह व्याख्या जिसमे 
भलीभाति घटती है उसे कौन अपना परमाराध्य देव स्वी- 
कार नही करेगा ? ऐसे महान्‌ आत्मा के समक्ष किसका 
सिर श्रद्धा-भक्ति के साथ विनत नही हो जायेगा ? कौन 
ऐसे परमात्मा की शरण लेने मे सकोच करेगा ? जो झप्ात्मा 
को स्वीकार करता है, आत्मा को नित्य मानता है, आत्मा 
के परम विकास मे श्रद्धा रखता है, वह आत्मशुद्धि के 
सर्वोत्कृष्ट उदाहरण स्वरूप भगवान्‌ श्रजितनाथ को अपना 
देव क्यो नही स्वीकार करेगा ? श्रगरय कोई पक्षपात में 
पडा है तो समझना चाहिए कि उसने घर्म के मर्म को नहीं 
जाना है | तत्त्व तक उसकी पहुच नही हो पाई है । ऐसी 
स्थिति मे, मैंने एकमत होने की जो बात कही है, वह सिर्फ 
जैनो के लिए नही वरन्‌ सारे जगत्‌ के लिए कही है.,। 
ग्रतएव भगवान्‌ अजितनाथ की शरण जाना ही सब के 
लिए उचित है । आन्तरिक शत्रश्ओो को जीतने के लिए 
भगवान्‌ झ्जितनाथ की प्रार्थना करने की आवश्यकता है । 
जो अपने आन्तरिक शत्रुओं को बढ़ाना चाहता है उसके 
लिए तो क्‍या कहा जा सकता है ? मगर जो शत्रुओं को 
जीतकर श्रनत और शअ्रक्षय विजय प्राप्त करना चाहता है, 
उसे भगवान्‌ अजितनाथ की शरण ग्रहण करना ही चाहिए । 

प्रन्‍नन हो सकता है--भगवान्‌ अजितनाथ की शरण 
लेने से आन्तरिक शत्रु नष्ट हो जाते हैं, किन्तु कर्मों का 
ताश होना क्‍या सभव है ? शास्त्र में तो स्पष्ट कहा है - 
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कंडाण कम्माण न मोबख अच्त्यि | 


श्र्थात्‌-भोगे बिना किये गये कर्मों का नाश नही 
हो सकता । इस प्रकार जब किये कर्म भोगने' ही पड़ते हैं 
तो भगवान्‌ की शरण लेने से क्‍या लाभ है ? अगर बिना 
भोगे ही कर्मों का नाश हो जाता है तो शास्त्र के कथन मे 
बाधा आती है। इस प्रकार इस प्रइन का समाधान क्‍या है! 


इस प्रकार के प्रश्न के उत्तर मे, सक्षेव में यही कहा 
जा सकता है कि कर्म के भोगने के दो मार्ग हैं। उदय के 
मार्ग से भी कर्म भोगे जा सकते हैं और क्षय के मार्ग से 
भी भोगे जा सकते हैं । भगवान्‌ अ्जितनाथ की शरण लेने 
पर भी कर्म भोगने तो पडते ही हैं, किन्तु उदय के मार्ग 
से नही, किन्तु क्षय के मार्ग से भोगने पडते हैं। उदय-मार्ग 
की अपेक्षा क्षय-मार्ग छोटा है। इस प्रकार भगवान्‌ अजित- 
नाथ की शरण लेने से भी कर्मों का नाश होता है | डाक्टर 
वही है जो रोग मिटाता है-जो शरीर के रोग के परमाणुत्रो 
को अलग करता है ऐसा करने वाला ही' डाक्टर माना 
जाता है मगर डाक्टर बेचारा शारीरिक रोग ही दूर 
कर सकता है। आध्यात्मिक रोग मिटाना उसके सामर्थ्य 
से परे हैं। आत्मा के रोग केवल परमात्मा ही मिटा सकता 
हैऔर जो आत्मा के रोग मिटाता है, वही परमात्मा है। 
परमात्मा की शरण लिये बिना आत्मा के कर रोग नही 
मिट सकते । अतएवं परमात्मा की शरण जाना चाहिए । 
अगर आपको पूर्णहूप से नीरोग होना है तो परमात्मा की 
शरण अनन्य भाव से ग्रहण करो । 


ससार में शायद ही कोई व्यक्ति मिले जो अपनी 
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ग्रात्मा को पापमय बनाये रखना चाहता हो ! सभी अपने 
पापो को नष्ट करना चाहते हैं । मगर किस मार्ग से पाप 
नष्ट हो सकते हैं यह विचार बहुत लम्बा है। तथापि, 
ज्ञानी-जनों के अनुभव के आधार पर यह नि सकोच कहा 
जा सकता है कि पाप नष्ट करने का सरल मार्ग परमात्मा 
का श्राश्रय लेना ही है । अतएव जिसके श्रन्त.करण मे पापों 
को नष्ट करने की प्रबल इच्छा जागी हो, उसे परमात्मा 
का सहारा लेना चाहिए । यह मार्ग इतना सरल है कि 
विज्ञ और अज्ञ सभी समान रूप से इसे अपना सकते हैं । 
मित्रो ! परमात्मा की शरण समस्त भाव-रोगो की श्रमोघ 
प्रोषधि है । इसका सेवन करो और कल्याण के भागी 
बनो । ज्ञानियो का यह अनुभृत-मार्ग: है । इसमे ,सशय के 
लिए कोई स्थान नही है । 


दुख नष्ट करने के लिए परमात्मा की शरण मे जाने 
के उपाय ज्ञानियो ने अनेक प्रकार के बतलाये हैं । अनेक 
मार्गों से परमात्मा की शरण में जाया जा सकता है । ज॑से 
एक ही नगर में पहुचने के अनेक मार्ग होते हैं, उसो 
प्रकार परमात्मा की शरण में जाने के भी अनेक मार्ग हैं । 
फिर भी किसी अ्रच्छे जानकार द्वारा बताये हुए किसी मार्ग 
फो दृढतापूर्वक पकड लेने से आराम के साथ नगर में पहुच 
सकते हैं, उसी प्रकार परमात्मा क शरण म॒ पहुंचने के 
ज्ञानियो ने जो अनेक मार्ग बतलाये हैं, उनमें से किसी भी 
एक मार्ग को पकड लेने पर परमात्मा की शरण में पहुचा 
जा सकता है । शर्त यही है कि जो भी मार्ग पकड़ा जाये 
चह दृढतापूर्वक पकड़ा जाना चाहिए और वह मार्ग ज्ञानियो 
द्वारा बतलाया हुआ्मा होता चाहिए । 
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जब परमात्मा की शरण में पहुचने के अनेक मार्ग 
बतलाये गये हैं तो सहज ही प्रइन खडा होता है कि हमें 
उनमे से किस मार्ग का अवलम्बन करना चाहिए ? हमारे 
लिए कौन-सा मार्ग सरल और सुविधा-जनक होगा ? इस 
सम्बन्ध मे कोई भी निश्चय करने के लिए हम सवको 
एकमत हो जाना चाहिए | एकमत होकर ही किसी मार्ग 
का निवचय करना उचित है। झास्त्रकार परमात्मा की 
शरण में पहुचने के लिए एक मार्ग की विशेष रूप से 
सूचना करते हैं । उनका कथन है कि अवसर को समभो 
झ्ौर जो अवसर आया है उसे मत खोगझ्रो । हाथ आये 
अवसर को खो देना वडी मूखंता है । 


किस प्रकार अभ्रवसर को जानना चाहिए और किस 
प्रकार उसका सदुपयोग कर लेना चाहिए, इस विषय मे 
आचारागसूत्र मे एक कल्पता की गई है । उसमें कहा गया 
है- मानो किसी कारागार मे कुछ ऐसे कैदी आये, जिनके 
मुक्त होने की कोई अवधि नहीं थी । जेलर ने उनसे कह 
रखा था--अश्रगर कुदरत ही तुम्हारी किसी प्रकार सहायता 
करे तो तुम्हें छुटकारा मिल सकता है । अन्यथा छुटकारा 
पाने का और कोई उपाय नहीं है । 


बेचारे उदास और निराश कैदी जेलखाने मे पडे 
थे । संयोगवश एक रात्रि में मुसलाधार पानी वरसा | 
पुराती दीवाल गिर पडी । इसी समय बिजली चमकी । 
एक कंदी ने विजली के प्रकाश में देखा कि जेल की दीवार 
टूट गिर पड़ी है और जेल से निकल भागने का यही उत्तम 
श्रवसर है । मानो, कृदरत ने हमारी सहायता की है। अरब 
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विलब करना उचित नही । जेल से निकल कर भाग जाना 
ही श्रेयस्कर है। उसने अपने साथियो से कहा-- यह अपूर्व 
अवसर है | जेल से भाग निकलो + 


पहले कैदी की बात सुनकर उसके एक साथी ने 
कहा-- यार ! आझाघी रात का समय है। पानी बरस रहा 
है। ठडी हवा के कारण मीठी-मीठी नींद थ्रा रही है । 
जेल से निकल' भागने के बाद फिर कब यहा आना होगा । 
अतएव एक बार' जरा मज की नीद सो लेने दो । 


कल्पना .कीजिए, ऐसा कहकर वह कंदी नीद में मस्त 
हो जाये और उसके सब साथी निकल कर भाग जाए तो 
गसावधान किसे समझा जायेगा ? और सावधान किसे 
माना जायेगा । । 


संसार भी एक प्रकार का कारागार है। उसमें 
भनुष्यजन्म, आये-क्षेत्र, उत्तम-कुल, यह सुग्नवसर मिला है। 
जशानी कहते है-ससार-कारागार से निकलने का यही उत्तम 
अवसर है । इस अवसर का उपयोग करो और इस जेल- 
खाने से निकल जाओ । ज्ञानियो के इस प्रकार सावधान 


करते पर भी अ्रगर कोई ऊधता रहता है तो ज्ञानी-जन 
क्या कर सकते हैं ? 


ग्राप मे से कई सोचते होगे कि अ्रवसर मिला है 
तो क्‍या हमे साधु हो जाना चाहिए ? छगर नही, तो फिर 
अवसर से लाभ उठाने का अर्थ क्या है ? इसका उत्तर 
यह है कि अगर आप में साधु बनने की क्षमता हो तो 
साधु हो जाना उत्तम ही है। अ्रगर इतनी क्षमता न हो 
तो-सत्कमें मे लग जाना भी इस अवसर को साधना है। 
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इस अवसर को साधने के लिए परमात्मा को शरण में 
जाओ और ससार-कारागार के कष्टो से वचो । 


ससार वही कहलाता है जिसमे कर्म के आाधीन 
होकर जीव परिभ्रमण करते हैं । यह परिभ्रमण कारण से 
ही होता है-विना कारण नही । परिभ्रमण के कारणों 
को खोज ज्ञानियो ने की है ' वे इस परिणाम पर पहुचे हैं 
कि राग और- द्वेष के कारण ही जीव को परिभ्रमण करना 
पडता है । राग और द्वेष हमारे द्वारा ही उपाजन किये 
गये हैं और हम ही उनक्रा फल भोगते हैं। ऐसी अवस्था 
में परमात्मा को बीच में घसीटने की क्या आवश्यकता है ? 
हमारे किये राग द्वेष के विषय में परमात्मा क्या कर 
सकता है ? 


इसका सरल और सक्षिप्त उत्तर यह है कि परमात्मा 

की शरण मे जाने से राग-द्वेष मिट जाते हैं, अतएवं परमा- 
त्मा की शरण में जाने की आवश्यकता है। यह सही हैं 
कि राग और द्वेप श्रात्मा के किये हुए हैं, फिर भी उनका 
विनाश किया जा सकता है ! वल्कि यो कहना चाहिए कि 
राग-द्वेप श्रात्मा के किये हुए हैं, इसी कारण आत्मा उनका 
अन्त भी कर सकता है। अगर राग-द्वेप का अभाव सम्भव 
न होता तो परमात्मा की शरण में जाने की आवश्यकता 
ही नही थी । राग-द्वेप का नाश हो सकता है, इस वात 
का प्रमाण यह है कि उनमे न्यूनाधिकता होती है । जो 
वस्तु न्‍्यूत और श्रधिक होती है वह कभी मिट भी सकती 
है । जो वस्तु कभी न्यूताधिक नही होती वह ' वोः नहीं 
मिट सकती, पर न्यूनाधिक होने' वाली का विनाश भी देखा 
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जाता है। इस प्रकार राग और द्वेष का विनाश होना 
सम्भव है और इसी निमित्त से परमात्मा की शरण मे जाने 
की आवश्यकता है । जैन-शास्त्र राग-द्वेष को विनष्ट करने 
के लिए ही परमात्मा की शरण लेने का विधान करता है । 
अन्यान्य ग्रन्थ भो इसी बात को कहते हैं। जैसे वैदिक 
साहित्य मे कहा है-- | 


हे द्वे हवइ फर्मणो वेदितव्ये पापस्थेफो राशिः पुण्यकुतोमहन्ति। 
तदीच स्वकर्माणि सुकृतानि कतुइहैव ते कर्म कवयो चेदयन्ते ॥। 


इस श्रुति का आशय' यह है कि-हे शिष्य ! जागृत 
हो । सोता मत रह | तु्े अवसर मिला है। सुक्ृत कर 
ले । पुण्यकमं यानी श्वेत-क्म कर । इसी के लिए तुफे 
श्रवसर मिला है तेरी आत्मा मे करने की शक्ति तो है, 
लेकिन यह सोच कि उस शक्ति से क्‍या करना चाहिए ? 
काले-कर्म करना चाहिए' या इवेत-कर्म करना चाहिए ? 
इस बात को सोचकर जागृत होना । 


आत्मा मे कतृत्वशक्ति विद्यमान है वह दोनों 
-अकार के काम कर सकती है। अच्छे काम भी उससे हो 
सकते हैं श्रौर बुरे काम भी हो सकते हैं। आपको दो हाथ 
मिले हैं । इन हाथो से दु खी को' आश्वासन भी दिया जा 
सकता है और किसी को थप्पड़ भी मारी जा सकती है । 
इस प्रकार शक्ति तो दोनो प्रकार की है, मगर सोचना यह 
चाहिए कि हमारा हित कया करने में है ? इस विवेक मे 
ही मनुष्य की उत्कृष्टता छिपी है । डाक्टर जब आपरेशन 
करता है तो मन को एकाग्र कर लेता है। इसी प्रकार 
आपके लिए भी मन को एकाग्र कर इवेत-कर्म करने की 
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आवश्यकता है। हाथ से आपरेशन भी किया जाता है और 
छरा भी मारा जाता है। लेकिन करने योग्य क्या है और 
न करने योग्य क्या है ? अकबर ने कहा है कि मजह॒वी 
भंगडे त्यागकर एक बात सीख लो कि इन हाथो से क्‍या 
करना चाहिए और कया नहीं करना चाहिए ? 


यू कर यू कर यू न कर, यू करिया यू होय। 
कहत श्रकव्वर बादशाह, जीत न सकता कोय।। 


अर्थात्‌-हाथ से दूसरे को आश्वासन दे, सन्तोष दे 
ग्रौर दान दे | किसी को थप्पड़ मत मार । अ्रगर थप्पड 
मारेगा या दूपरे के गले पर हाथ चलायेगा तो तुमे ऐसा 
ही फल भुगतना पडंगा । तुझे जो शक्ति मिलो है उसका 
सदुपयोग कर । दुरुपयोग मत कर । जो श्रपनी शक्ति का 
लाभ दूसरे को नहीं देता वह ससार मे झ्ादर नही पाता । 
सूर्य श्रगर दूसरो को प्रकाश न दे तो उसे कौन सूर्य कहेगा ” 
कौन उसका आदर करेगा ? इसी प्रकार आप अपनी शक्ति 
का लाभ दूसरो को नही पहुचाते तो किस प्रकार श्रापकी 
प्रशसा हो सकतो है ? 

विजली का प्रकाश प्राप्त करने के लिए आपको पैसे 
देने पडते हैं । लेकिन सूर्य का प्रकाश बिना मुल्य चुकाये 
ही मिल जाता है ? पैसे न चुकाने पर बिजली का प्रकाश 
बन्द हो जाता है मगर सूर्य का प्रकाश पैसे न॑ देने पर भी 
बन्द नही होता । आप सूर्य के प्रकाश का उपयोग करते है 
गौर बदले में यैसे नहीं देते। फिर भी उस प्रकाश का 
बदला किसी रूप में तो चुकाना हो चाहिए । इसलिए मैं 
कहता हूं कि आपको थोड़ी या अधिक जितनी भी शक्ति 
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प्राप्त है, उसका उपयोग दूसरे के हित में भी करो। दूसरों, 
का लेकर ही मत बैठे रहो । दूसरो से लेते हो, दूसरो को 
देना भी सीखो । भ्रकबर ने कहा है कि तुझे हाथ मिले हैं 
तो उनसे दान दे । किसी गिरते को बचाने का प्रयत्त कर | 
अगर इतना भी नहीं कर सकते तो मुख से मोठे बोल हो 
बोल । कम से कम मोठ वचनो से तो दूसरा को सन्तुष्द 
केर ! कहावत है-- 


तुलसी मीठे वचन ते, सुख उपजे चहु ओर | 
वशीकरण इक मन्त्र हैं, लज दे वचन कठोर ॥। 


अगर आप दूसरो को और कुछ नही दे सकते तो 

इतना तो दे ही सकते हैं । जहा मीठे वचनों का प्रयोग 
किया जाता है बहा पारस्परिक व्यवहार में मधुरता आा 
जाती है और पारिवारिक एवं सामाजिक जीवन भी माधघुर्य- 
भये बन जता है । जहा भाई, बहन, पति, पत्नी आदि 
मीठे वचन बोलकर एक दूसरे का सत्कार करते हैं, वह 
घर स्वर्ग बन जाता है। मीठे वचन खराब चीज को भी 
अच्छी बना देते हैं और कटुक वचन अ्रच्छी चीज को भी 

बुरी बना देते हैं। कल्पना कीजिये आपके आगे किसी ने' 
भ्रच्छे-अच्छे भोजन परोसे और उन्हे खाने के लिए आपसे 
अनुरोध किया । आप भूखे भी हैं और भोजन करना . 
चाहते हैं। इस स्थिति में अगर भोजन कराने वाला कह 
देता हैं-- खाइए, ऐसा उत्तम भोजन तो तुम्हे बाप के 
राज्य मे भी नहीं मिला होगा [” तो वह उत्तम और 
स्वादिष्ट भोजन आपके लिए कसा हो जायेगा ? ऐसा 
भोजन आपके लिए विप के समान प्रतोत होगा । इसके 
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जिससे किसी का सुधार हो और लोगो को घर्म की सहा- 
यता मिले । उदाहरण के लिए- यहां अ्रशुचि साफ करने 
के लिए तो भगी को आने दिया गया था मगर यदि वह 
मर्यादा से बैठकर व्याख्यान सुनने के लिए आना चाहे तो 
उसे नही आने दिया जायेगा ! यह 'जाओ्रो-जाग्रो' नही तो 
क्या है ? मैं उचित और नन्‍्याय-सगत मर्यादाग्नो को भंग 
कर देने के लिए नही कहता । सिर की जगह सिर और 
पैर की जगह पैर तो रहेगा ही, मगर ऐसा व्यवहार करता 
भी उचित नही कि जिससे सिर और पैर मे बहुत दूरी पड़ 
जाये ! कम से कम मीठे वचन बोलकर तो सव को सन्तोष 
दिया जाना चाहिए । 


| पूर्व समय में प्रत्येक व्यक्ति से मीठे शब्द कहे जाते 
थे, चाहे वह कितना ही नीच श्रेणी का क्यो न माना जाता 
हो.! जब मैं छोटा था तो भगिन, घोविन, नाइन आदि को 
भी काकी, मा आदि कहता था श्रौर उस समय ऐसा ही 
कहने की पद्धति थी । लेकिन श्राजकल इन सबका तिरस्कार 
किया जाता है | श्रवसर का विचार न करना और एकदम 
उनका तिरस्कार करना भारत के लिए बहुत हानिप्रद 
सिद्ध हुआ हैं । जिस कमी के कारण उन लोगो का तिर 
सस्‍्कार किया जाता है, उस कमी को दूर करने का प्रयत्न 
ही नहीं किया गया । इस दशा मे प्रयत्न किया गया होता 
तो उनमें वह कमियां रह, ही नही पाती । बहुत श्रर्से के 
बाद गाघीजी ने इस ओर ध्यान दिया है। उन्होने-जो 
प्रयत्न किया है वह सभी को मालूम है । मैंने पोरबन्दर 
में गांधीजी का जन्मस्थान देखा है। कभो-कभो मैं सोचने 
लगता हूं कि उस अन्चेरे कमरें मे जन्म लेने वाले गाघीजों 
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ने जगत्‌ मे अ्रहिसा का कैसा प्रचार किया है! मेरी दृष्टि 
में उनकी सब से बडी विशेषता यह है कि उन्होने ससार 
को अहिंसा का मह॒त्व समझाया हैं और अपने कार्यों द्वारा 
अहिसा का प्रताप सिद्ध कर दिया है । जिस विकराल काल 
में सारा ससार हिंसा पर भरोसा रखकर मारकाट की 
तैयारी में लगा हुप्ना हो और प्रत्येक राष्ट्र में अधिक से 
अधिक हिंसक शक्ति का सचय करने की प्रतिस्पर्धा हो रही 
हो, उस समय में अहिंसा के सहारे ही अपने देश की स्वा- 
घींनता के लिए सग्राम करना और श्रेहिसा का भ्रताप बत- 
लाना क्‍या साधारण बात है ? फिर हिंसा मिटाने वाले 
ऐसे अ्रहिसापरायण पुरुष की अहिंसा की बात पर ध्यान 
देना उचित नही है ? ह 

झ्रहिंसा मानने वाले तो आप,भी हैं । लेकिन अहिसा 
जीवित होनी चाहिए । मुर्दा अहिंसा से कोई लाभ नही 
होता । अहिंसा ऐसी सक्रिय होनी चाहिए जो हिंसा का 
प्रबल विरोध करे । अगर हिंसा न करना हो अहिसा मान 
लिया जाये श्रर्थात्‌ हिंसा के श्रभाव को ही, गहिसा समझ 
लिया जाये तो अहिसा का महत्व ही नष्ट हो जायेगा । 
वास्तव में अहिसा वह है जो हिंसा का विरोध करे । जैसे 
सूर्य वही है जो अन्घकार का विरोध करता है, दवा वही 
है जो व्याधि का विरोध करे, इसी प्रकार अहिसा वही है 
जो हिंसा का विरोध करे | गाघी जी ने अहिंसा का यह 
क्रियात्मक रूप किस प्रकार सिद्ध किया है और किस भ्रकार 
हिंसा की शक्ति का विरोध अहिंसा की शक्ति द्वारा किया 
है, यह अ्रध्ययन करने योग्य है । उनका अहिंसा को क्रिया- 
त्मक रूप देने का कार्य किसे अच्छा नही लगेगा ? और 
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विपरीत यदि भोजन निक्ृष्ट श्रेणी का हो मगर खिलाने 
वाला नम्नरतापूर्वक हाथ जोडकर कहने लगे - 'मेरे घर 
जैसा-तैपा भोजन करना स्वीकार करके आपने वडा श्रनुग्रह 
किया है, इस खराक अन्न को भी आ्राप मेरे स्नेंह को मधु- 
रता से रुचिकर वना लीजिये | इस प्रकार मधुर वचनों 
के साथ मिला हुम्रा साघारण भोजन भी आपको प्रिय 
लगेगा । यद्यपि पहला भोजन दूसरे भोजन को अपेक्षा 
अधिक उत्तम है फिर भो आपके लिए वह विष सरीखा क्यों 
लगता है ? और दूसरा भोजन निरक्ृष्ट होने पर भी प्रीति- 
जनक क्यो मालूम होता है ? इसका एकमात्र कारण 
वचनो में अन्तर हैं। एक जगह वचन की मधघुरता से 
भोजन मधुर हो गया और दूसरी जगह वचन की कदुता 
के कारण भोजन कटुक हो गया । 

ग्राप और कुछ नही दे सकते तो मीठे वचन तो दे 
सकते हैं । मीठे वचनो के लिए काई कोमत नही चुकानी 
पड़ती । मीठे वचन बोलने मे कोई विशिष्ट श्रम या कठि- 
नाई भी नहीं होती । वे सवके लिए सर्वत्र सुलभ हैं । 
कहावत है-- वचने का दरिद्रता । अर्थात्‌--मीठे वचन 
बोलने मे काहे को कजूसी । ऐसी सस्ती, सुलभ और उप- 
योगी वस्तु का भी आप उपयोग न करे तो कितने विषाद 
की वात हुँ ! जब कोई अ्रकिचन दीन भिखारी आपके घर 
भीख मागने आता हैँ तो आप उसके साथ कंता व्यवहार 
करते हैं ? उसे .अपशब्दो का दान तो नही देते ? गरीब 
वेचारा वडी आशा वांधकर आपके द्वार पर आता है और 
गतिशय दीनता के साथ आपके श्रागे हाथ पसारता है। 
क्या इसलिए कि आप उसे डांट-फटकार कर भगा दे ? 
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चल बे चल, यहां क्‍या तेरे बाप का खजाना गडा है 
इत्यादि शब्द कहकर तो आप उसका सत्कार नही करते? 


भारतवर्ष अपनी अनेक विशिष्टताशओो मे अतिथि-सत्कार 
की विशिष्टता के लिए "भी प्रख्यात था । किसी समय 
भारत में असाधारण अतिथि-सत्कार होता था । उपनिषदों 
अतिथि देवो भव” का कितना सुन्दर विधान किया गया 

है । नीतिकार भो कहते हैं-- 
सर्वेषाम्भ्यागतो ग्रूरु, । 


अर्थात्‌-घर पर आया, हुआ अतिशि सब से बड़ा 
माना जता है। इन सव साहित्यिक विधानो का अभाव 
भारतीय जीवन पर बहुत- गहरा _ पडा था। “घर आया 
मां का.,,जाया' अर्थात्‌ जो हमारे द्वार पर आया है, वह 
चाहे कोई क्यों न हो, हमारा भाई है, इस प्रकार की 
लोकोक्तिया उस प्रभाव का प्रत्यक्ष प्रमाण हैं। भारतीय 
इतिहास का अवलोकन करने पर ज्ञात होगा कि कई बार 
विदेशी धूर्त लोगो ने भारतीयों की श्रतिथि सत्कार की 
परम्परा से अनुचित लाभ उठाया था, फिर भी भारतीयों 
ने अपनी प्रकृष्ट परम्परा का परित्याग नहीं किया था । 


++ 


लेकिन आज क्या स्थिति है ? आज भारतीय जीवन 
की क्रमशः 'अधघोगति होती जा रही है ' भारत घीरे-घीरे 
अपनी सुन्दर परम्पराग्रो का परित्याग करता जा रहा है। 
ग्राज आग्यो, आओो' के स्थान पर जाओ-जाग्रो” हो गया 
है । किसी को गिराने के लिए त्तो बहुत लोग तैयार हो 
जाते है मगर गिरे हुए को उठानेवाले विरले ही मिलते हैं। 
लोग काम तो करते हैं मगर इस तरह नहीं करते कि 
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जिससे किसी का सुधार हो और लोगों को धर्म की सहा- 
यता मिले । उदाहरण के लिए-- यहा अशुचि साफ करने 
के लिए तो भगी को आने दिया गया था मगर यदि वह 
मर्यादा से बैठकर व्याख्यान सुनने के लिए श्राना चाहे तो 
उसे नही आने दिया जायेगा ! यह 'जाश्रो-जाग्रो' नही तो 
क्या है ? में उचित और न्याय-सगत मर्यादाग्रों को भग 
कर देने के लिए नही कहता । सिर की जगह सिर और 
पैर की जगह पैर तो रहेगा ही, मगर ऐसा व्यवहार करना 
भी उचित नही कि जिससे सिर और पैर मे बहुत दूरी पड़ 
जाये ! कम से कम मीठे वचन वोलकर तो सब को सनन्‍्तोष 
दिया जाना चाहिए 


पूर्व समय में प्रत्येक व्यक्ति से मीठे दाव्द कहे जाते 
थे, चाहे वह कितना ही नीच श्रेणी का क्यो न माना जाता 
। जब मैं छोटा था तो भग्रिन, धोबिन, नाइन श्रादि को 
भी काकी, मां आदि कहता था श्रौर उस समय ऐसा ही 
कहने की पद्धति थी । लेकिन आजकल इन सबका तिरस्कार 
किया जाता है | अवसर का विचार न करना और एकदम 
उनका तिरस्कार करना भारत के लिए बहुत हानिप्रद 
सिद्ध हुआ हैं। जिस कमी के कारण उन लोगो का तिर 
स्कार किया जाता हैं, उस कमी को दूर करने का प्रयत्त 
ही नहीं किया गया । इस दशा मे प्रयत्न किया गया होता 
तो उनमे वह कमियां रह ही नही पाती । बहुत श्रर्से के 
बाद गाघीजी ने इस ओर ध्यान दिया है। उन्होने जो 
प्रयत्त किया है वह सभी को मालूम है । मैंने पोरबन्दर 
में गांधीजी का जन्मस्थान देखा है। कभी-कभो मैं सोचने 
लगता हूं कि उस अन्धेरे कमरे मे जन्म लेने वाले गांधीजी 
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ने जगत्‌ में अहिसा का कैसा प्रचार किया है! मेरी दृष्टि 
मे उनकी सब से बडी विशेषता यह है कि उन्होने ससार 
को अहिंसा का महत्व समभकाया है और अपने कार्यों द्वारा 
अहिसा का प्रताप सिद्ध कर दिया है । जिस विकराल काल 
में सारा ससार हिंसा पर भरोसा रखकर मारकाट की 
तैयारी में लगा हुप्रा हो और प्रत्येक राष्ट्र में अधिक से 
अ्रधिक हिंसक शक्ति का सचय करने की प्रतिस्पर्डा हो रही 
हो, उस समय में अहिंसा के सहारे ही अपने देश की स्वा- 
धींनता के लिए सग्राम करना और श्रेहिसा का प्रताप बत- 
लाना क्‍या साधारण बात है ? फिर हिंसा मिटाने वाले 
ऐसे श्रहिसापरायण पुरुष की अहिंसा की बात पर ध्यान 


देना उचित नही है ? ु 

भ्रहिसा मानने वाले तो आप ,भी हैं । लेकिन अहिंसा 
जीवित होनी चाहिए । मुर्दा अहिंसा से कोई लाभ नहीं 
होता । अहिंसा ऐसी सक्रिय होनी चाहिए जो हिंसा का 
प्रवल विरोध करे । अगर हिंसा न करना हो अहिसा मान 
लिया जाये श्रर्थात्‌ हिंसा के श्रभाव को ही अहिंसा समझ 
लिया जाये तो अहिंसा का महत्व ही नष्ट हो जायेगा । 
वास्तव में अहिसा वह है जो हिंसा का विरोध करे | जैसे 
सूर्य वही है जो अन्धकार का विरोध करता है, दवा,वही 
है जो व्याधि का विरोध करे, इसी प्रकार अहिसा वही है 
जो हिसा का विरोध करे । गाघी जी ने अहिसा का यह 
क्रियात्मक रूप किस प्रकार सिद्ध किया है और किस प्रकार 
हिंसा की शक्ति का विरोध अहिंसा की शक्ति द्वारा किया 
है, यह श्रष्ययन करने योग्य है । उनका अहिंसा को क्रिया- 
त्मक रूप देने का कार्य किसे भ्रच्छा नही लगेगा ? और 
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जब वह सभी के लिए अ्रच्छा है तो उनकी बात पर ध्यान 
देना उचित है या नही ? 


श्रापको जन्मकाल से ही अरहिसा के सस्कार मिले हैं । 
श्रतएव आपके ऊपर विशेष उत्तरदायित्य है. श्रापको सोचना 
चाहिए कि अहिसक के वस्त्र और अहिसक का भोजन कसा 
हुआ करता है ? लाख रुपये आपके सामने रखकर कोई 
कहे कि यह रुपये ले लो और एक बकरे को मार डालो 
तो आप बकरा मारने के लिए तंयार नही हो सकते | प्रत्यक्ष 
में तो आप इस प्रकार अहिसा का विचार रखते हैं किन्तु 
अप्रत्यक्ष रूप से किस-किस तरह की हिंसा मे शामिल हो 
जाते हैं या सहायता क रते हैं, यह भी देखना-सोचना चाहिए । 
वात यह है कि आप शअ्रप्रत्यक्ष रूप से हिंसा में सहायता 
करने में अभ्यस्त हो गये हैं । इसी कारण उस ओर आपका 
ध्यान नही जाता है और आप उस हिंसा का विरोध नहीं 
करते है । इस बात को दृष्टि में रखकर ही मानो वेद को 
पूर्वोक्त श्रुति में यह कहा गया है कि सुक्ृत करने की इच्छा 
कर । हे श्रात्मन्‌ ! अगर तुभमें पाप हैं तो भी घबरा 
मत, किन्तु सुकृत करने की इच्छा कर । तेरे भीतर अगर 
पापराशि है तो पुण्यराशि भी है । संसार मे एक श्री प्राणी 
ऐसा नही है जो एकान्त पुण्यशाली या एकान्त पापात्मा 
हो । सर्वार्थसिद्धि विमान का आयुष्य बाघने वाले में भी 
ज्ञानावरणीय आदि कर्मरूप पाप होता ही है! इसी प्रकार 
नरक के प्राणियों मे भी किसी न किसी रूप मे पुण्य विद्य- 
मान रहता है । इस प्रकार प्रत्येक संसारी आत्मा में पुण्य 
झौर पाप का अस्तित्व रहता है । 

आत्मा में पुण्य और पाप दोनो हैं, फिर भी वेद का 
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कथन है कि हे पापराशि वाले ग्ात्मा, तू सुकृत क्रने को 
इच्छा कर । इस प्रकार जिस आत्मा मे पुण्य विद्यमान है, 
उसे भी पापराशि वाला कहकर सबोधित किया गया है । 
मेरी समझ मे इस कथन का कारण यह है कि यद्यपि ससार 
में सभी लोग पुण्यात्मा कहलाना चाहते है, सभी पुण्यमय 
बनना चाहते हैं, लेकिन कोई कंती ही पुण्यात्मा क्यो न हो, 
उसम भी किसी न किसी रूप में पाप होता ही है । इसो 
कारण यह कहा गया है कि हे पापराशि वाले आत्मा ! 
तू सुकृत करने की इच्छा कर । श्र्थात्‌ इसी दृष्टिकोण से 
ग्रात्मा को पापराशि वाला कहा गया है। थोडा बहुत रोग' 
जिसमे होता है, उसे भी रोगी कहा जाता है। यद्यपि 
उसमें रोग थोडा और शरोग बहुत है, फिर भी वह रोग्री 
कहलाता है और वह स्वयं भी अपने को रोगी मानता है । 
जब वह स्वय को रोगी मानता है तभी झऔषध लेने की 
श्रोर उसकी प्रवत्ति होती है इसी प्रकार थोडे से पाप के 
कारण भी जो अपने को पापी मानता है वही सुकृत करने 
के लिए तैयार हो सकता है । इसी अभिप्राव से कहा गया 
है कि हे पापराशि वाले आत्मा | तू सुक्ृत करने की इच्छा 
कर । तू अपनी अन्तरात्मा- में ऐसा प्रकाश उत्पन्त कर 
जिससे किचित्‌ भी पाप न रहने पाये । इस प्रकार का 
प्रकाश मनुष्यजन्म में जेसा उत्पन्त किया जा सकता है. 
वेसा किसी दूसरे जन्म में नहीं । इसी कारण मनुष्यजन्म, 
देवजन्म से भी उत्तम माना गया है) देव जो कार्य नही 
करु सकता उसे मनुष्य कर सकता है । यद्यपि भोगोपभोग 
की सामग्री जैसी देवो को प्राप्त होती है, वेसी मनुष्यों को 
नही प्राप्त हो सकती, फिर भी मनुष्य को वडा कहने का 
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कारण यही है कि आत्मा अपने पापो को क्षीण करने का 
जैसा प्रयत्न मनुष्यभव में कर सकता है, वैसा प्रयत्न 
देवगति में नही कर सकता ॥ 


देवो से आप वड़ हैं। फिर भी आप देवो से किसी 
चीज की याचना तो नहीं करते ? अगर आप अपने धम 
पर दृढ़ रहे तो देव आपके दास हैं। शास्त्र में कहा है-- 
देवा वि लत नमसति जस्स घम्मे सया मणों' 


कहने का श्राशय यह है कि मनुष्यजन्म सुकृत करने 
के लिए बहुत उपयुक्त है |! अतएवं इसे पाकर सुक्ृत कर 
लो | अगर आप सुकृत करते रहे तो इस मार्ग से भी 
परमात्मा की शरण में पहुच सकते हैं और अपने पापों को 
नष्ट कर सकते' हैं । मगर इसके लिए मन को दृढ़ करने 
की आवश्यकता हैँ । जिस का मन प्रबल नही हैं, जिसकी 
इच्छाशक्ति में दृढता नहीं है वह किसी भी काम को 
भलीभाति सम्पन्न नहीं कर सकता । जो अधूरे मन से 
कार्य श्रारभ करता हैँ वह जरा सी कठिनाई आते ही उसे 
छाड बैठता है । यही कारण है कि निर्वेल मन वाला 
व्यक्ति किसी भी कार्य को पूर्णता पर नही पहुंचा सकता । 
इस सवध में झ्ास्त्रों में और ग्रन्थों में अनेक उदाहरण 
दिये गये हैं, जिन्हें समय-समय पर मैं आपको सुनाता भी 
रहता हूं। आज भी पाण्डव चरित की एक घटना सुनाता हू । 

भलीभाति विचार-विमर्श करने के पदचात्‌ श्रीकृष्ण, 
पाण्डवो की ओर से सधि कराने के लिए दुर्वोधन के पास 
गये थे । मगर सधि नही हुईं। दुर्योधन दुराचारी था, 
उसने साफ साफ कह दिया कि युद्ध के विना मैं सुई को 
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नोक बराबर भूमि भी नहीं दूगा । 


यह सुनकर कृष्ण सोचने लगे-- झ्ब युद्ध अनिवायें 
हो गया है ! यद्यपि इस युद्ध से अनेक हानिया होंगी और 
युद्ध न होने देने के लिए ही मैंने प्रयत्त भी किया, पर 
दुष्ट कौरव शअ्रन्याय करने पर तुले हुए है, अतएव युद्ध श्रब 
करना ही पडंगा । । 


जब पाण्डवों को यह बात मालूम हुई तो वे रण की 
तेयारी करने लगे । क्ृष्णवत्ती नदी के किनारे पर पाण्डवो 
ने अपनो सेना एकत्र करता आरम्भ कर दिया। उन्होने 
सैनिक ढग से अपना शिविर बनाया। बीचोबीच कृष्ण का 
तम्बू लगा हुआ था उसके आसपास पाचो पाण्डवो के डरे 
लगे थे और वही द्रौपदी का भी: डेरा लगा हुगझ्ना था । 
द्रौपदी कार्य करने मे तो पुरुषो से आगे नहीं बढती थी 
मगर अपने विचार प्रस्तुत करने मे सब से आगे रहती थी | 
वह बहुत उग्र विचार की थी श्रौर उसकी वाणी में बहुत 
श्रोज भरा रहता था। इसी कारण उसका तस्बू वहां 
लगाया गया था | शिविर में सेनापति घृष्टयुम्न, राजा 
द्रपद, विराट आदि के डेरे भी ढग से लगे हुए थे। पाण्डव 
सब को यथोचित व्यवस्था करते थे । उन्होने सव राजाओं 
के पास युद्ध का निमत्रण भेजा था और उसमे स्पष्ट लिख 
दिया था कि जिस की इच्छा हो--जो अन्याय के प्रतिकार 
में सहायक बनना चाहता हो, वह हमारी ओोर से युद्ध में 
सम्मिलित हो जाये । कौरवो ने भी राजाओं को आमनत्रण 
भेजा था| अतएव कई राजा पाण्डवो की ओर सम्मिलित 
हुए और कई कौरवों की ओर । 
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कुन्दनपुर के राजा भीम के पुत्र रुक्‍्म ने आमत्रण 
पाकर सोचा --युद्ध का श्रामत्रण आया है, अतएवं सम्मि 
लित होना तो ग्रावश्यक हो है । इस अवसर पर घर में 
बठा तो रह नही सकता । परन्तु प्रदत्त यह है कि किस 
ग्रोर जाना चाहिये ? 


प्रघनन उपस्थित हो सकता है कि युद्ध का आमत्रण 
पाकर, सिर कटाने के लिए जाना वया आवश्यक है ? 
आज के लोग विवाह की दु कुमपत्रिका भेजते हैं और पत्रिका 
पाने वाला प्राय- विवाह में सम्मिलित होता है। लेकिन 
पहले के वीर पुरुष युद्ध का आमत्रण पाकर सर कटाने के 
लिए भी जाया करते थे + मेवाड़ का इतिहास देखो तो 
मालूम होगा कि किस तरह राजा लोग युद्ध का आमत्रण 
पाकर युद्ध के लिए जाया करते थे । वल्कि मेवाड़ के राणा 
की ओर से युद्ध का आमत्रण पाना और राणा की सहा 
यता करना गोरव की बात समझी जाती थी । मगर आज 
वह वोरता कहा है ? आज ऐसी निर्बलता झा गई है कि 
युद्ध का नाम सुनते ही लोगो को बुखार चढ जाता है । 


रुक्‍म ने सोचा--युद्धिष्ठिर का पक्ष बलवान है और 
न्याय भी उसी शोर है। अत युत्रिष्ठिर के पक्ष में ही 
युद्ध करना चाहिए | लेकिन वहिन के विवाह के समय कृष्ण 
ने मेरा जो अपमान किया था, वह अ्रव तक मेरे हृदय में 
काटे की तरह चुभ रहा है। युद्ध में उस अपमान का 
बदला लेना चाहिये | कठिनाई यह है कि कृष्ण स्वय युद्ध 
नही करेंगे । ऐसी स्थिति मे उन से बदला कैसे ले सकता 
- हूं ” मगर उनके मित्र का अपमान कर के मैं अपने अप- 
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सान की भर पाई कर लूगा | इस प्रकार विचार कर 
और अपनी विशाल सेना को साथ लेकर रुत्म रवाना 
हुआ । वह पाण्डवों के शिविर मे श्राय' युविष्ठिर ने उतक्षका 
स्वागत किया । 


रुकम ने पूछा-श्राप सब आ॥ानन्द में हैं ते ? 


युधिष्ठिर-- वैसे तो आ्ानन्‍्द ही श्रानन्द है परन्तु 
आपके श्रागमन से विशेष श्रानन्‍्द हुआ । 


रुक्म--अगर ऐसे समय पर भी मैं न श्राता तो मेरी 
चीरता को कलक लगता । दुर्योधन का अत्याचार श्रौर 
आपका सौजन्य जगत मे प्रसिद्ध हो चुका है| । ऐसा होते 
हुए भी अ्रगर मैं अपने घर मे बैठा रहता और आपका 


आमत्रण पाकर भी न आता तो मेरा क्षत्रियत्व कलकित हो 
जाता । धर 


युधिष्ठिर--आपके विचार उच्च हैं और आपका 
हमारे प्रति प्रेम है। इसी कारण आप आये हैं । 


रुक्‍म-- मैं क्षात्रधर्मं का पालन करने थ्राया हु । 
न्‍्याय की रक्षा करना ही क्षत्रियो का धर्म है। 'क्षतात्‌- 
नाशात्‌ न्नायते--इति क्षत्रिय. । जो घर्मं की रक्षा करता 
है वही वास्तव मे क्षत्रिय है । ऐसे प्रसग॒ पर मैं न आता 
तो मेरी माता को भी कलक लगता । 


दे युधिष्ठिर-आपका कहना यथार्थ है। आपको ऐसा 
ही विचार रखना चाहिए । 


युधिष्ठिर ने सहदेव को बुलाकर कहा-- देखो, यह 
रुक्म आये हैं । तुम इनका सत्कार करो और इनके साथ 
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जो सेना है उसका भी उचित सत्कार करो । 


यह सुनकर रुक्म ने कहा-- मैं आया तो हूं पर 
स्वागत-सत्कार करने से पहले एक बात का स्पष्टीकरण हो 
जाना चाहिए । 


युधिष्ठिर--अगर कोई वात स्पष्टीकरण करने योग्य 
हो तो अवश्य ही उसका स्पष्टीकरण हो जाना चाहिए । 

रुक्‍्म- मेरे हाथ में यह जो घनुप है, इसका नाम 
विजय है। संसार में तीन ही धनुप प्रसिद्ध हैं-- सारग, 
गाडीव और विजय । सारग कृष्ण के पास है, गांडीव अजुन 
के पास है श्लौर यह विजय मेरे पास है । इन तीन मे से 
सारंग तो आपके काम नही झा सकता, क्योकि कृष्ण ने 
निरस्त्र रहने का निर्णय किया है। इस प्रकार अकेला 
गाडीव आपके पक्ष में रह गया है। मगर गांडीव, इस 
विजय की समानता नही कर सकता । यह विजय घनुष 
अकेला ही सम्पूर्ण कौरव-सेना पर विजय प्राप्त कर सकता 
है । कौरवों पर विजय पाने के लिए आप में से किसी को 
भी कष्ट नही उठाना पड़ेगा । इस विजय की सहायता से 
मैं ग्रकेला ही आपको विजयी बना सकता हूं । परन्तु एक 
बात का खुलासा हो जाना चाहिए। इसके लिए आप अजु न 
को बुलवाइये। 

रुक्‍्म के कहने से युविष्ठिर ने श्रजु त को बुलवाया। 
रुक्‍म ने श्रजुंन से कहा--यदि आप मेरे कथनानुसार एक 
कार्य करें तो मैं अपना समस्त वल आपको दे सकता हू । 
क्या आप मेरा कहा कार्य करेंगे ? 


गजुन पहिले कार्य बतलाइए तो समभकर उत्तर 
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दूंगा । बिना कायें को समझे, करने की हा नहीं भर सकता । 


का सुनने के बाद ही किसी भ्रकरार की प्रतिज्ञा की जा 
सकती है । 


रुक्म-कार्य यही है कि तुम मेरे पैर पर हाथ रत- 
कर यह कह दो कि-- “मैं भयभीत हू और तुम्हारी शरण 
मैं आया हूं। मेरी रक्षा करो । बस, इतना करने से मेरा 
समस्त बल तुम्हारे पक्ष मे हो जायगा | 


भीम उस समय वही मौजूद थे । रुकम की बात सुन- 
कर भीम के नेत्र लाल हो गये । मगर युधिष्ठिर ने उसे 
रोककर रुक्‍म से कहा -आप प्रभी श्राये हैं थोडी देर विश्राम 
कीजिये । इस सम्बन्ध मे फिर विचार करंगे । 


रुक्म--ऐसा नहीं होगा । इसका निर्णय तो श्रभी हो 

जाना चाहिए । बोलो अजु न, तुम क्या कहते हो ”? 
अजु न मुझे आइचर्य है कि इस प्रकार का विचार 
आपके हृदय मे कैसे उत्पन्न हुआ ! मैंने कृष्ण के चरणों को 
हाथ लगाया है और मेरो यह प्रतिज्ञा है कि कृष्ण के सिवाय 
किसी दूसरे के चरण को हाथ नहीं लगाऊँगा । इसके अति- 
| रिक्त आप मुझसे कहलाना चाहते हैं कि में भयभीत हू । 
मगर मैं भयभीत कब हुप्रा हू ? जिस अजुन ने समस्त 
कौरव-सेना को परास्त करके भी विजय का श्रेय उत्तर को 
दिया, वह अजु न भयभीत होकर झापकी शरण मे आवे, 
यह सभव नही है ! इसके अतिरिक्त श्रापके लिए भी यह 
शोभनीय नही है कि आप स्वय किसी को शरण में बुलावे । 
मैंने सिर्फ कृषण की शरण ली है । दूसरे किसी की शरण 
न ली है और न ले ही सकता हूं । आप आये हैं तो मित्र 
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की भाँति आनन्‍्दपुरवंक रहिये, किन्तु यह आ्राशा न रखिये 
कि अ्जु न आपकी शरण में आएगा । फिर भी अगर आप 
यह आशा नही त्याग सकते तो जैसी झापको इच्छा हो, 
बैसा कीजिये । 


« अजुन का स्पष्ट उत्तर सुनकर रुक्‍म क्रद्ध हो गया । 
वह कहने लगा-- मैं इतनो विश्ञाल सेना लेकर तुम्हारी 
सहायता के लिए आया हूं तुम इतने-से शब्द भी नही कह 
सकते ! अश्रगर तुम इतना कह दो तो एक घडी के 'छठवे 
भाग में ही मैं तुम्हें विजयी वना सकता हु और युधिष्ठिर 
के मस्तक पर राजमुकुट रखवा सकता हू । 


ऐसे प्रसग पर आपसे पलाह ली जाती तो आप अजु न 
को क्या सलाह देते ? ज्ञायद आप यही सलाह देते कि 
ऐसे नाजुक मौके पर रुक्‍्म के आगे नम्न हो जाना और 
रुक्‍म के अ्रभीष्ट शब्द कह देना ही उन्नित है । -रुक्‍म को 
किसी भी प्रकार से अ्रपने पक्ष मे!ःरखना , चाहिए । मगर 
अ्रजुन वीर था । रुक्‍म ने उससे यह भी कह दिया था कि 
मेरा कहना न मानोगे तो अपनी मृत्यु समीप ही, सम 
लेना । मैं श्रभी तुम्हारे शत्रु के पक्ष मे मिल जाऊँगा । 
रुक्म की इस प्रकार की धमकी सुनकर भी अजु न- ने पर- 
वाह नही की । अर्जुन ने यही कहा--अगर श्रापकी इच्छा 
विरुद्ध पक्ष मे जाने की है तो प्रसन्‍नता के साथ जा सकते 
हैं. मैं आपकी इच्छा के विरुद्ध आपको रोकना नही चहिता:। 
लेकिन आपके सामने इस प्रकार की दीनता नही दिखला 
सकता । पा कौरव-पक्ष, में सम्मिलित होने की सोचते हैं, 
मगर दुर्योधन आपसे अ्रधिक बुंद्धिमानू है। वह आ्रापके चाहे 
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हुए शब्द कदापि नहीं कह सकता । 


रुक्‍्म-दुर्योधन को भी मेरे कहे हुए शब्द कहने 
पडेंगे ।' वह नही कहेगा तो मैं उसके पक्ष में भी सम्मिलित 
नही होऊंगा । 3३ ५ 

भ्रजुन -यह तो आपको इच्छा पर निर्भर हैं। मगर 
इस प्रकार के शब्द कहने 'बाला कोई नही है | 
..._ रकम पाण्डवों की छावनी से' श्रपनी विज्ञाल सेना के 
साथ चला गया श्रौर देखते-देखते कौरवों के शिविर में जा 
पहुचा । अजुन सोच रहा था-- ऐसा अभिमानी व्यक्ति 
कदापि विजय नहीं दिला सकता | विजय घनुष ने उसे जीत 
लिया है । फिर भी उसका अ्रहकार ससार मे ही नही 
समाता !' हमारे पक्ष मे भले ही थोड योद्धा हों, अगर वे 
उच्चश्रेणी के “होगे तो हमारी ही विजय होगी । इस प्रकार 
के लोगो ' की भर्ती करना वुथा है ।' धर्म के साथ व्यवहार 
करने ' वाले थोड व्यक्ति भी पर्याप्त हैं। घर्मं को हार जाने' 
१ बहुत व्यक्ति भी व्यर्थ हैं, यही नही बल्कि हानिकारक 

हैँ । 

, ..., ऊहने का भ्राशय यह है कि मन की दृढ़ता के बिना 
;हीई भी मनुष्य, किसी भी हक त्वपूर्ण काम को पूर्णता तक 
' ही पहुंचा ,सकता.। श्रज़ु/न कैं-म्त्त से दुढता थी। इसी 
कारण रुक्‍्म के बहुत कहने-सुनने पर भी उसने दीनता 
दिखलाना स्वीकार नहीं किया । आपके सामने युद्ध के ऐसे 
भ्रवसर तो नहीं आते, मगर छोटी-मोटी बातो मे भी आप 
अपने घर्म को और गौरव को तो नही छोड बैठते ? अगर 
आपको घमं पर विश्वास है, आपके सन में धर्म के प्रति 
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दृढता है, तो चाहे जैसा कठित अवसर आवे या कैसा भी 
लोभ सामने झाबे, आपको धर्म का परित्याग नही करना 
चाहिए । कहावत है-- 

सत मत छोड़ो सुरमा, लक्ष्मी चौगुनी होय । 

सुख दुख रेखा कर्म की, टार सके नहिं कोय ॥। 


चिट्ठी पर लिखा जाने वाला साढ चौहत्तर का अ्रंक 

ह सूचना देता है कि सत्य का परित्याग मत करो । सात 
का अ्रक कहता है कि मेरी (सत्य की) रक्षा करो और 
चार का श्रक प्रगट करता है कि चाहे लक्ष्मी चौग्रुनी होती 
हो, फिर भी सत्य मत छोड़ो । दो लकीरें यह बतलाती हैं 
कि सुख और दुःख कर्म से मिलते हैं । सत्य को त्याग देने 
से दुःख मिटकर सुख नही बन जायेगा । श्रतएवं किसी भी 
दा में सत्य मत जाने दा किन्तु प्रत्येक परिस्थिति मे धर्म 
की ही रक्षा करो । उदयपुर का तो मुद्रालेख ही यह है-- 


जो वृढ़ राखे घर्मं को तेहि राखे करतार 


श्रजुन ने सेना सहित रुक्‍म को जाने दिया पर अपना 
धर्म नही जाने दिया । उसने वास्तविकता के विरुद्ध यह 
नही कहा कि मैं भयभीत हूं । वह क्षत्रिय था । उसके मन 
में दुढता थी । इस कारण उसने सत्य की रक्षा की । 
क्षत्रिय सत्य की रक्षा करता है और सत्य के प्रति उसके 
मन में दृढ श्रास्था होती है । तो क्या श्राप श्रावकों को 
सत्य की रक्षा नही करनी चाहिए ? श्रावक सत्य का आग्रही 
होना चाहिए | सचाई श्रौर मानप्विक दृढता से ही सत्कर्म 
सिद्ध होते हैं । सत्य सरलता चाहता है । श्रतएव सरलता 
के साथ सत्य का पालन करो । ऐसा करने से सब कठि- 
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नाइयाँ दूर हो जाएंगी और आत्मा का कल्याण होगा । 
सत्य का पालन करके ही आप भगवान्‌ अजितनाथ की 
शरण में पहुच सकते हैं । भगवान्‌ की शरण में पहुंचने' 
का यह मार्ग सरल है। इस सरल सम्मार्ग पर चलने चलो 
और स्व-पर कल्याण साधो । 


५४१।, 
पॉप 
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है तब तक तो वह आत्मा कहलाता है, लेकिन शरीर से मुक्त 
होने वर आत्मा और परमात्मा मे किसी प्रकार की विष- 
मता नही रहती । जब तक द्यरीर के प्रति ममता है तब 
तक आत्मा परमात्मा से दूर है। इसी ममता के कारण 
श्रात्मा श्रनादिकाल से दु.ख भोगता आ रहा है और जब 
तक ममता रहेगी, दुःख भोगता ही रहेगा । इस प्रकार 
शरीर के प्रति जो ममता है वही सब गड़बड़ मचाये है । 
जिस समय पूर्णछहप से ममता हट जायेगी, आत्मा और 
परमात्मा के बीच कोई पर्दा नही रहेगा, किसी प्रकार की 
व्िषमता शेष नहीं रहेगी । अतएव ममता को मारने की 
आ्रावरयकता है । इसका आशय यह न समझा जाये कि 
शस्त्र से या विप से आत्महत्या करली जाये थऔौर इस प्रकार 
शरीर त्याग दिया जाये । ऐसा करने से लाभ के बदले 
हानि ही होगी । विपषभक्षण करके शरीर का पूर्णरूप से 
त्याग नही किया जा सकता । भेरे कथन का आशय यह 
है कि शरीर के प्रति श्रात्मीयता का भाव हटा दिया जाये, 
इसे पर-पदार्थ माना जाये, इसके सुख-दुःख को ही आत्मा 
का सुख-दु ख ना समभा जाये, बल्कि समष्टि से सुख-दु ख 
को एकाकार कर लिया जाये-जगत्‌ की शान्ति में अ्पती 
शान्ति मानी जाये, संसार के दु.ख को अपने दुःख के रूप 
में ग्रहण किया जाये १ जो पुरुष व्यक्तित्व को भूलकर 
समष्टि का ध्यान रखता है और शरीर से ममत्व नही 
करता है, वह दरीर में रहता हुआ भी परमात्मा से दूर 
नही हैं । व्यक्तित्व की भावना हंठ जाने पर और समरष्टि 
की भावना' आ जाने पर द्ारीर के रहते हुए भा शरीर पर 
ममत्व नही रहता । 


व्यष्टि और समष्टि ] [ २१ 


श्रावक प्रायः प्रतिदिन यह पाठ बोलते हैं-- 
मित्ती में सब्ब भूएसु । 


श्र्थात्‌-समस्त प्राणी 'मेरे मित्र हैं) मगर क्या आप 
कह सकते हैं कि इस पाठ का उच्चारण आप केवल जीभ 
से करते हैं या हृदय से करते हैं? अगर यह पाठ 
हृदय से बोला जायेगा तो व्यक्तिगत स्वार्थों का परित्याग 
किये जिना आपको? चैन ही नहीं पडंगा । यहो नही, 
वल्कि हृदय से इस पाठ का -उच्चारण करने वाला 
समष्टि के सुख के लिए अपने शरीर, को भी निछा-- : 
वर करने के लिए तैयार हो “जायेगा । उस अवस्था - 
में घन की तो, बात हो कया है, ,तन भी , तुच्छ 
दिखाई देगा । इस प्रकार की शक्ति किसमे ञ्रा सकती है, 
और किसमें नहीं आ सकती, ऐसा कोई नियम नही है। 
यह शक्ति ब्राह्मण कहलाने वाले! मे भी नहीं आ सकती 
और चाण्डाल कहलाने वाले मे भी श्रा सकती है। इसी 
भ्रकार दूसरे में नही आा' सकती और ब्राह्मण मे श्रा सकती 
है | यानी इस सम्बन्ध मे कोई जातिगत या कुलगत कोई 
नियम नही है | कोई भी क्यो न हो, जिसने समष्टि की 
भावत्रा को अपनाया है वह महापुरुष है और ऐसे महापुरुषों 
से ही जगतू का कल्याण हो सक्रता है। जिनकी दृष्टि में 
व्यक्तिगत स्वार्थ की प्रधानता रहती है, जो अपनी हानि 
और शभ्ृपने लाभ के गजो से ही अपने कर्तव्य को नापना 
जानते हैं, उन से विश्व का कल्याण नही हो सकता । ऐसे 
लोग तो ससार मे बहुत हुए हैं, जिन्होंने अपने व्यक्तिगत 
लाभ के लिए समष्टि को सकट में डाला है। ऐसे लोगो 


ह्सूः (290 किक 
६ ; ब्याब्डि ऑर समष्टि 
श्राज म्हारा सभव ज़िनजी का हित चित से ग्रुण गास्यां राज । 


यह भगवान्‌ संभवनाथ की प्रार्थना है | इस प्रार्थना 
में भक्त ने भगवान से जो आशा बाँची है, वह आश। सिर्फ 
उस अकेले भक्त का नहों है वरन्‌ सारे जगत्‌ की हैं । 


प्रइनन हो सकता है कि इस आशा को समस्त जगत्‌ 
की आशा कहने का आधार क्या है ? प्रार्थना करने वाले 
कवि ने क्‍या सारे ससार से पूछकर प्रार्थन। की है ? इस 
प्रइनन का उत्तर यह है कि यहाँ जगत्‌ के समस्त जीव तो 
विद्यमान नही हैं, कही सत्र एकत्र किये भी नहीं जा सकते, 
लेकिन यहाँ जो सघ उपस्थित है, उसकी ग्रान्तरित आआाकाक्षा 
को पहिचानकर हम जान सकते हैं कि प्रार्थनाकार कवि को 
सारे जगत्‌ का प्रतिनिधित्व करने का अधिकार है या नही 
और कवि ने जो आशा प्रकट की है वह उपस्थित सघ की 
भी आशा है या नही ”? 


कोई भी व्यक्ति जब प्रार्थना में पूर्णरूप से सलग्न हो 
जाता है, तब उसमें से वैयक्तिक भावना निकल जाती है 
श्लौर उसका स्थान समष्टि-भावना ग्रहण कर लेती है । ऐसा 
होना अनिवारये है। परमात्मा की प्रार्थना करते हुए भी अगर 
व्यक्तित्व की भावना न मिटी और समष्टि की भावना न 


जा 
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१ ज्ु 
के जे 


आ्ाई- तो समभनता- चाहिए कि अभी परमात्मा की प्रार्थना में 
पूर्णता नही झा पाई है। ज्ञानीपुरुषो "का कहना है कि 
मनुष्य अपने व्यक्तिगत हिताहित का विचार तो' अनादिकाल 
से करता आ रहा है, लेकिन परमात्मा को प्रार्थता करने 
पर तो “वसुधैवः कुटुम्बकम्‌' :की ' भावना भ्रा जानी. चाहिए 
भर समस्त जगत्‌ “को अपना ही मानना चाहिए | जब 
अहभाव' में से सकीर्णता समाप्त हो जाये और उसकी समस्त 
परिधियाँ खत्म हो जाए तब समभना चाहिए कि' प रमात्मा 
की प्रार्थना हुई है +जब तक ऐदशो व्यापकः भावता उत्पन्न 
न हो, समझ लो कि प्रार्थता करने मे कसर है। 


परमात्मा को प्रार्थशा करने पर किस प्रकार वेयक्तिक 
भावना सिटकर समष्टि भावना आ जाती है ? और समष्टि- 
भावना आ जाने पर मनुष्य किस प्रकार प्ररमात्ममय हो 
जाता है ? इन प्रश्नों का उत्तर बहुत विशाल है। फिर 
भी इस बात पर कुछ प्रकाश डालने - के- लिए कहना ही 
होगा । जल जत्र तक घड मे-है तब तक वह घडे का जल 
कहलाता है । जब वह जल घड से बाहर निकलकर किसी 
प्रकार समुद्र मे. मिल जाता है तब वही जल सागर बन 
जाता है। फिर वह घड़े का जल, नहीं रहता । ,यद्यपि 
जल दोनो अवस्थाओ मे एक ही है, फिर भी उपाधि के 
कारण उसमे भेद मालूम होता है । घडा ही उस जल और 
सागर के बीच में अन्तराय हो रहा था) जब गअन्तराय 


मिट गया तो जल सागर में मिल गया-सागर रूप हो 
गया ! 


इसी प्रकार जब तक आत्मा इस शरीर में बैठा हुमा 
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है तब तक तो वह आत्मा कहलाता है, लेकिन शरीर से मुक्त 
होने' पर आत्मा और परमात्मा मे किसी प्रकार की विष- 
मता नहीं रहती । जब तक शारीर के प्रति ममता है तब 
तक आत्मा परमात्मा से दूर है। इसी ममता के कारण 
श्रात्मा अनादिकाल से दु.ख भोगता आ रहा हैं और जब 
तक ममता रहेगी, दुःख भोगता ही रहेगा । इस प्रकार 
दरीर के प्रति जो ममता है वही सब गड़वड़ मचाये है । 
जिस समय पूर्णहप से ममता हट जायेगी, आत्मा और 
परमात्मा के बीच कोई पर्दा नही रहेगा, किसी प्रकार की 
विषमता शेष नही रहेगी । श्रतएव ममता को मारने की 
झावश्यकता है । इसका श्राशय यह न समझा जाये कि 
शस्त्र से या विप से श्रात्महत्या करली जाये और इस प्रकार 
शरीर त्याग दिया जाये । ऐसा करने से लाभ के बदले 
हानि ही होगी । विषभक्षण करके शरीर का पूर्णरूप से 
त्याग नही किया जा सकता । मेरे कथन का आशय यह 
है कि शरीर के प्रति श्रात्मीयता का भाव ह॒ठा दिया जाये, 
इसे पर-पदार्थ माना जाये, इसके सुख-दुःख को ही आत्मा 
का सुख-दु ख ना समझा जाये, वल्कि सम्रण्टि से सुख-दु ख 
को एकाकार कर लिया जाये-जगत्‌ की शान्ति में अपनी 
शान्ति मानी जाये, ससार के दुख को अपने दुख के रूप 
में ग्रहण किया जाये १ जो पुरुष व्यक्तित्व को भूलकर 
समष्टि का ध्यान रखता है और शरीर से ममत्व नहीं 
करता है, वह शरीर मे रहता हुआ भी परमात्मा से दूर 
नही है । व्यक्तित्व की भावना हट जाने पर और समष्टि 
की भावना आ जाने पर शरीर के रहते हुए भो शरीर पर 
ममत्व नही रहता । 
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श्रावक प्रायः प्रतिदिन यह -पाठ बोलते हैं-- 
सित्ती में सव्व भूएसु । 


अ्र्थात्‌-समस्त प्राणी मेरे मित्र हैं। मगर क्या श्राप 
कह सकते हैं कि इस पाठ का उच्चारण आप केवल जीभ 
से करते हैं या हृदय से करते हैं ? श्रगर यह पाठ 
हृदय से बोला जायेगा तो व्यक्तिगत स्वार्थों का परित्याग 
किये जिना आपको चैन ही नहीं पडेगा । यहो नहीं, 
बल्कि हृदय से ,इस पाठ का -उच्चारण करने वाला 
समष्टि के सुख के लिए अपने शरीर को भी निछा:- 
वर करने के लिए तैयार हो -जायेगा । उस अभ्वस्था 
में घन की तो बात हो क्‍या है, तन भी, तुच्छ, 
दिखाई देगा, | इस प्रकार की, शक्ति किसमे श्रा सक़ती है, 
और किसमें नही आ सकती, ऐसा कोई- नियम नही है । 
यह शक्ति ब्राह्मण कहलाने वाले! मे भी नड्ठी आ सकती 
और चाण्डाल कहलाने वाले मे भी आ सकती है। इसी 
भरकार दूसरे मे नही आ सकती और ब्राह्मण मे श्रा सकती 
है । यानी इस सम्बन्ध मे कोई जातिगत या कुलगत कोई _ 
नियम नही है । कोई भो क्यो न हो, जिसमे समष्टि की 
भावना को अपनाया है वह महापुरुष है और ऐसे महापुरुषों 
से ही जगत्‌ का कल्याण हो सकता है। जिनकी देष्टि मे 
व्यक्तिगत स्वार्थ की प्रघानता रहती है, जो अपनी हानि 
और शअपने लाभ के गजो से ही अपने कत्तंव्य को नापना 
जानते है, उन से विश्व का कल्याण नही हो सकता । ऐसे 
लोग तो ससार में बहुत हुए हैं, जिन्होने अपने व्यक्तिगत 
लाभ के लिए समष्टि को सकट में डाला है। ऐसे लोगों 
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से जगत्‌ का हित नही, श्रहित ही हुआ है। जगत्‌ काहित : 
तो समष्टिगत लाभ के लिए अपने व्यक्तित्व को भूल जाने 
वाले पुरुषों के द्वारा ही हुआ है। ऐसे ही पुरुषों ने महा- 
पुरुष का पद पाया है | ऐसे महापुरुषों की शरण में जाने 
के लिए ही कवि ने कहा है-- 
१ आज़ म्हारा संभव जिनजी रा, 
हिंत चित से गुण गास्यां राज ॥ श्राज० ।। 


भगवान्‌ सभवनाथ ने अपने सुख-दु.ख को भुलाकर 
जगत्‌ के सुख के लिए ही व्यापार किया था । स्वार्थ-भावना 
रखकर व्यापार करना ' कोयले का व्यापार करने के समान 
है, जिससे हाथ तो काले हो जाते हैं मगर नफा ज्यादा 
नही होता और स्वार्थ-भाव त्याग कर समष्टि के लाभ के 
लिए व्यापार करना हीरे के व्यापार के समान है। यह 
व्यापार श्रनन्त हीरो के व्यापार से भी बढ़कर है। इस _ 
प्रशस्त व्यापार की प्रशसा करने के लिए छाव्द पर्याप्त 


नही हैं । 


'अतएव मेरा सन्देश यही है कि अगर आप सभवनाथ 
भगवान्‌ की शरण ग्रहण करना चाहते हैं तो व्यक्तिगत 
लाभ की भावना से ऊपर उठो । अपने स्वार्थ को न भूल 
सको तो कम से कम अपने स्वार्थ के साथ साथ सार्वजनिक 
हित का ही ध्यान रक्खो । 

यहां जो सघ एकत्र हुआ है, वह कुछ काम करने के 
लिए या यो हां ? आपको यह नही भूलना चाहिए कि जो 
समाज जगत्‌ के हित के लिए है, उस समाज में भाग न 
लेना, उस का सदस्य न बनना आत्म-हत्या के समान है । 
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' ठूमरे के हित के काम में प्रमाद नही' करना चाहिए और 
उसमें इस प्रकार भाग लेना चाहिए मानो वह अपने ही 
हित का कार्य है । 


मैंने आपको एक वैदिक श्रुति सुनाई थी। उसका 
आ्राशय यह था कि पुरुष के हृदय में एक पापकर्म की राशि 
, होती है और दूसरी पाप-पुण्य की मिश्र राशि होती है । 
यह दोनो राशिया सदेव नहीं बनी रहती, बल्कि सुकृत की 
एक उज्ज्वल राशि उत्पन्त होकर इन दोनो राशियों को 
भस्म कर देती है | उदाहरणार्थ--एक कमरे में पूरी तरह 
अन्घकार है | दूसरे कमरे में टिमटिमाता हुआ दीपक जलता 
है, जिसमे किचित प्रकाश तो है मगर सब अन्धकार नही 
मिटा है । सूर्य प्रकट होकर दोनो कमरो का अन्धकार 
मिटा देता है । इसी प्रकार आत्मा में विद्यमान पापराशि 
को और मिश्रराशि को, सुक्ृत की उज्ज्वल राशि नष्ठ कर 
देती है। अतएवं सुकृत किये विना समय मत गवाशओ्रो । 
सुक्ृत करने से आत्मा में रही हुई पापराशि और मिश्रराश्ि 
मिट जायेगी । सुकृत करने के लिए मनुष्यजन्म ही सर्वोत्तम 
अवसर है । इसके लिए दूसरा शरीर उपयुक्त नही है । 


शास्त्र का समीचीन अर्थ जानकार के बिना भली- 
भाति समझ में नही आता । महाभारत में कहा गया है 
कि धर्मक्षेत्र और कुरुक्षेत्र में युद हुआ । लेकिन घर्मक्षेत्र 
का अर्थ क्या है, और वुरुढ्ोत्र का तात्पर्य क्‍या है; यह 
वात तो कोई समझदार ही समझ सकता है! कुरु का 
अर्थ है--कु-ह । जहा आज काठदे उगते हैं, उस भूमि का 
सुधार किया जाये तो उनमें गेहु भी पंदा हो सकते हैं । 


श्र] [ _जामनगर के व्याख्यान 


यह द्ारीर कुरुक्षेत्र है। इस कुरुक्षेत्र को भी प्रयत्न द्वारा 
घमंक्षेत्र वताया जा सकता है | काम, क्राध मोह, मत्सर 
आदि का वास होने के कारण शरीर कुरुक्षेत्र बना हुग्रा 
है । जब इन विकारों का अन्त हो जायेगा और उनके 
स्थान पर अ्रहिसा आदि सघृग्रुण आ जाएंगे तो यह शरीर 
कुरुक्षेत्र से घर्मक्षेत्र बल जायेगा । शरीर जब घर्मक्षेत्र वन 
जाता है तभी आत्मा का कल्याण होता है, अन्यथा नही । 


मैं वार-वार यह वात आपको सुनाता हूं और 
ग्राप वार-वार सुनते है । मगर सुन लेने, मात्र से आत्मा 
-की।भलाई नहीं हो सकती । धर्म की जिस बात का आप 
श्रवण करते हैं, उसे अ्रपनी शक्ति के अनुसार अमल में 
लाइए । यह अपूर्वे श्रवसर जो आपको मिला है सो सुन 
लेने' भर को नही है । यह कार्य करने का अवसर है| 
कार्य करके दिखलाओझो । लोग सभाए करते है, श्रधिवेशन 
किया करते हैं, सो इसी उद्द इय से कि, कोई जनहितकारी 
मार्ग निकले । लेकिन इस प्रकार की सभा देखकर ही रह 
जाना ठीक है या उसमे सम्मिलित होकर नियमों का पालन 
करना उचित है ? जो सभा-सोसाइटी कुछ व्यक्तियों के 
स्वार्थ के लिए न हो किन्तु जगत्‌ का हित करने के लिए 
हो वही सच्ची सभा-सोसाइटी है, अन्यथा उसे स्वाथियों 
का ग्रुट ही कहा जा सकता है । इसी प्रकार वही समाज 
समाज है जो समष्टि के हित को अ्रपना लक्ष्य बनाता है। 
सबका हित सामने रखकर कार्य करने पर सभी कार्य 
' सभव हैं । तक 
व्यक्तिगत स्वार्थ को किस प्रकार भूल जाना चाहिए 
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भ्रौर समष्टि का किस प्रकार ध्यान रखना चाहिए, यह बात 
भी पाण्डवों के चरित्र से समझी जा सकती है । कई लोगों 
को यह भ्रम हो रहा है कि अपने घर में साहित्य नही 
मिलता, किन्तु बाहर ही साहित्य मिलेगा ५ यह भयात्क 
' भ्रम है। जब बाहर देखना त्याग कर श्रपने घर को देखोगे 
« तो पता; चलेगा कि जहा के पृथ्वी-पानी से आपका शरीर 
* बना है, उस भारत में कैसा साहित्य विद्यमान है | दूसरों 

के साहित्य की प्रशसा में अपने साहित्य को भूल जाना 
अनुचित हैं। आप जिस भूमि पर उत्पन्त हुए हैं, उसकी 
महिमा का विचार करो उसको ओर श्रवज्ञा का 'भाव 
रखना और दूसरे,देशो की तरफ टकटकी लगाना कृतध्नता 
है । अमेरिका के देशभक्त डावटर थोर की बात मैं कई 
बार कह चुका हु । उनका कहना है! कि जिस भूमि ने 
मेरा बोक उठा रकक्‍्खा है उसे स्वर्ग से भी बढकर मानना 
चाहिए । यही बात हमारे यहा भी कही गई है-- 


जननी जन्मभूमिद्रच स्वर्गादपि, गरीयसी ॥ 


बहुत से लोग स्वर्ग की प्रशसा के गीत गाते है और 
कहते हैं कि यहा तो दुख ही दुख है। लेकिन शास्त्र के 
प्रनुसार इस भूमि का महत्त्व समभझोगे तो पता चलेगा कि 
स्वर्ग बडा है या यह भूमि बडी है। इसी प्रकार बहुत से 
लोग भारत को तुच्छ और यूरोप के पेरिस आदि न्‍्गरो 
को महान्‌ समभते हैं । जो आदमी अपने घर को नही देखता 
है किन्तु बाहर ही देखता है, उसे इस प्रकार का विचार 
होना स्वाभाविक है | लेकिन उन्हे यह नहीं भूल जाना 
चाहिए कि केवल वाहर देखकर घर की उपेक्षा या अवज्ञी 
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करने से कुछ भी लाभ नहीं होगा । अपने घर में कुछ है 
या नही इस बात का पता तो तभी लग सकता है जब 
ध्यानपूर्वक घर को टटोला जाय । जिस भारत के शागे 
यूरोप की प्रशसा की जाती हैं, उसके विषय में दु्लंभजी भाई 
के »लडके, जो कई वार यूरोप जा आये हैं, कहते थे कि 
यूरोप मे तलाक तो होता ही था, श्रब परिमित समय के 
लिए विवाह भी हो सकता है। अर्थात्‌ दो-चार वर्ष के 
लिए भी विवाह हो सकता है! इस नियत अवधि के पश्चात्‌ 
पति और पत्नी दोनो स्वतत्र हैं | वे चाहें तो किसो दूसरे 
के साथ विवाह कर सकते है + यह उस स्वर्ग का हाल है 
जिस पर ललचाकर भारत की निन्‍दा की जाती है । क्या 
यह पद्धति आयदेश के लिए घ॒ृणास्पद नही है ! 


खेद है कि आज अनेक भारतवासी विदेशों की चाल- 
ढाल पर ललचाकर भारत के शात्र वन रहे हैं-मातृभूमि 
के विरोधी हो रहे हैं । यद्यपि प्रगट मे कोई श्रपनी मातृ 
भूमि का छात्रु नही वनना चाहता, लेकिन कार्य ऐसे किए 
जाते हैं । उदाहरणा्थ-जहा पैदा हुए हैं वहा का खाना- 
पीना आदि पसद न करके दूसरे देश का खाना पीना पसंद 
करना । यह मातृभूमि से शत्रुता करना नही तो कया है ? 
माता का बनाया भोजन पसद न आना और वेश्या का 
बनाया पसद करना क्या माता के प्रति द्रोह_ करना नहीं 
है ? ऐसा व्यक्ति मातृद्रोही ही कहा जा सकता है । इसी 
प्रकार जिसे भारत का रहन सहन, खान-पान और पोशाक 
पसंद नही है किन्तु विदेशी रहन-सहन खान-पान और 





>(जयपुर निवासी श्री विनयचन्द भाई जौहरी 
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पोशाक पसद है वह मातृभूमि का द्वोही क्यो नहीं है ? 
विदेशों की देखादेखी अ्रपने ग्राचरण को खराब करना अपने' 
आत्मा का अहित करना है | क्योकि जिसका बाहरी आच- 
रण शुद्ध रहता है उसी का शआन्तरिक भ्राचरण शुद्ध रह 
सकता है। जिसका बाहरी आचरण ही शुद्ध नहीं है, 
उसका आन्‍्तरिक आचरण छुद्ध किस प्रकार रह सकता 
है ? जब तक बाह्य श्राचरण शुद्ध नही है तब' तक यह 
नही कहा जा सकता कि आन्तरिक झ्राचरण शुद्ध हैं । 
मुझ में साधुता तो हो मगर साधु के योग्य वेष मैंने घारण 
तन किया हो तो क्‍या आप मुझ साधु कह सकते हैं ” श्रगर 
नही, तो ग्राप हमारे वेष का तो इतना खयाल रखते हैं 
और अपने वेष का खयाल नही करते ! यह कैसे उचित 
कहा जा सकता है ? झ्राज आप अपने वेष का खयाल नहीं 
करते हैं, लेकिन जरा विचार तो करो कि आपके पूव॑ज कैसे 
हुए हैं ? इस बात को जानने के लिए पाण्डवचरित्र मे से एक 
घटना सुनिये । - 

कौरवो और पाण्डवों मे कलह क्यो था ? इस प्रश्न 
का उत्तर लम्बा है । उस पर विवेचन करने का समय नही 
है । यहा सिर्फ इतना ही कह देता पर्याप्त है कि युधिष्ठिर, 
दुर्योधचन से अपना हक मागते मागते थक गये । मगर दुरा- 
ग्रही दुर्योधन ने साफ कह दिया-युद्ध के बिना मैं थोड़ी सी 
भी भूमि नही दूँगा । दुर्योधन का यह स्पष्ठ उत्तर पाकर 
भी युधिष्ठिर ने सोचा -हमे थोडा प्रयत्त और कर लेना 
चाहिए, जिससे कोई हमें दोषी न ठहरा सके । यह्‌ सोचकर 
पाचो पाण्डव द्रौपदी के साथ कृष्ण के पास द्वारिका गये । 
युधिष्ठिर ने कृष्ण को सारा वृत्तान्त सुनाया । उन्होने यह 
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भी कहा-दुर्मोधन के भीपण गअत्याचारों और श्रन्यायों के 
बावजूद भी मैं यही चाहता हु कि भरतवश सुरक्षित रहे। 
उसे किसी प्रकार क्षति न पहुचे । लेकिन दुर्योधन हमारा 
राज्य हमारे मागने पर भी नहीं लौटाता और हमे दवाता 
हैं । हम आपके पास आये है। आप ही हमे मार्ग सुकाइए । 
हमे अब क्या करना चाहिए ? आप हमें जो आदेश देगे, 
उसे हम शिरोधार्य करेगे, यह कहने की तो आवश्यकता 
ही नही है।. की 

इस प्रकार युधिष्ठिर ने कृष्ण पर भार डाल दिया। 
भीम और द्रीपदी ने भी अपने उम्र विचार क्ृष्ण के सामने / 
प्रकट किये | सब की बात सुनकर कृष्ण ने श्रजु न से पूछा-- 
तुम क्यो चुप हो ? तुम भी अपने विचार प्रकट करो । 

अजुन ने नम्रता के साथ कहा-- जब मैं आपका 
शिष्य बन गया हू, मैंने श्राषो हाथ जोड़ लिये है तो 
आपसे भिन्‍न कहा रहा ? मुझसे कुछ जानने या पूछने की 
आवश्यकता ही क्‍या रह गई है ? मैं अपना सर्वेस्व श्रापको 
सोप चुका हु। मेरा सिर्फ एक ही कर्त्तव्य है--आपके 
आदेश को स्वोकार करना । ऐसा करने मे चाहे सर्वस्व 
जाता हो या प्राण देने पडते हो । 55 

कृष्ण यह तो ठोक हूँ, मगर तुम्हारे' विचार जाने 
विन सवि कराने जाऊ और वहा तुम्हारे विचारो के विरुद्ध 
कोई कार्य हो जाये तो ठीक नहीं होगा । अ्रतएव मैं तुम्हारे 
विचार जान लेना चाहता हू । 


अजु न--सूर्य के सामने दीपक की क्‍या विसात है ? 
फिर भी सूर्य की पूजा करने वाले लोग सूर्य को अप्रने घर 
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का दीपक दिखाते ही हैं । इसी प्रकार आपके सामने मेरे 
विचार दीपक के समान हैं । लेकिन आपका आदेश है तो 
में उसका उललघन नही कर सकता और अपने विचार 
आपके समक्ष रखता हूं । 


अजुन ने कहा-- कृष्णजी, हम मे शक्ति है, मगर 
घमराज अ्रवसर थ्राने पर हमे दबा देते हैं। मुझ यह बात 
रुचती नहीं । यद्यपि मैं अपने ज्येष्ठ भ्राता का विरोधी नही हू 
और उनको आज्ञा का अनुयायी हु, फिर भी इस समय मै 
अपने स्वतत्र विचार प्रस्तुत कर रहा हुं। मैं मानता हू 
कि राज्य मागने से नही मिला करता । हमने दुर्योधन और 
घृतराष्ट्र के हृदय को परख लिया है। वे राज्य देने की 
इच्छा नहीं रखते । बल्कि हमारे मागने से उनका साहस 
और वढ गया है,। वे समझने लगे हैं कि हमारे दिये विना 
पाण्डव राज्य, नही पा सकते । अगर राज्य पर इनका हक 
होता और उसे पाने की इनमे शक्ति, होती तो याचना क्‍यों 
करते ? इस्र प्रकार मागने से कौरव राज्य नही देंगे। फिर 
भी हमे अपने श्रधिकार का राज्य तो लेना ही है। अ्रत- 
एवं हमे अपना अधिकार अपनी शक्ति से ही प्राप्त करता 
चाहिए । याचना करना अपने गौरव को घटाना है । 

कृष्ण- तो क्‍या तुम्हारा यह अभिप्राय है कि भीम 
के कथनानुसार मैं कौरवों के सामने युद्ध का ही प्रस्ताव 
उपस्थित करू ? 


अजु न- मैंने भीष्म और द्रोण से समझा है कि युद्ध 
में कितनी वुराइया हैं और उससे कितनी अ्रधिक हानि होती 
है ! युद्ध मे एक पक्ष दूसरे पक्ष का विनाश ही चाहता है 
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'और विनाश ही करता है, लेकिन वास्तव में भावी प्रजा 
के लिए निर्णय करने के अ्रधिकारी हम कंसे हो सकते हैं ? 
अपने स्वार्थ के लिए भावी प्रजा को सकट में डाल देना 
राजनीतिक बवुद्धिमत्ता नही है। श्रतएवं मैं युद्ध का ही 
प्रस्ताव उपस्थित करने के लिए नही कहता । मेरा कथन 
सिर्फ यही है कि हमारा हक हर हालत में हमे मिलना 
चाहिए। आप जिस विधि से उचित समझें, हमारा हक 
दिलावें । 


कृष्ण-यह तो मैं समझ गया । लेकिन दुर्योधन के 
हाथ मे सत्ता है। मुझे विश्वास नही होता कि वह राज्य 
का लोभ छोड़ देगा । ऐसी दशा में तुम मुझे किस मार्ग 
का अवलम्बन करने के लिए परामर्श देते हो ? 


अजु न-आपका विचार यथार्थ है'। वास्तव में सत्ता 
मनुष्य को गिरा देती है । यद्यपि सत्ता दूसरों की सेवा के 
लिए होनी चाहिए, मगर सत्ता प्राप्त होने पर मनुष्य में 
गअहभाव झा जाता है और इस कारण सत्ताघीश घोर भ्नर्थ 
भी कर डालता है । दुर्योधन के हाथ में इस समय सत्ता 
है । अगर वह अश्रपनी सत्ता का दुरुपयोग न करता तो हमें 
दखल देने की कोई आवश्यकता नहीं थी। लेकिन वह 
सत्ता का दुर्पयोग करता है-सत्ता के बल से हमें दवाना 
चाहता है, श्रतएवं हमे प्राण देकर भी अपने अधिकारों की 
रक्षा के लिए तत्पर रहना होगा । 

कृष्ण-- यह तो ठीक है। मगर मैं जा रहा हूं । 
अगर भीष्म और द्रोण को कोई सदेश कहना हो तो कहो । 

ग्रजु न--आपके द्वारा ही अगर उन्हे सदेश न भेजू गा 
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तो फिर किसके साथ भेजू गा ? आप कंपा कर मेरे काका 
घृतराष्ट्र से कहना कि आप आँखो से श्रन्धे हैं, मगर हृदय 
से प्रन्धे मत बनो । आपके लिए यह उचित है कि आप हैंगे 
पाण्डवो को और दुर्योधन को समान समभे । मगर आप पक्ष- 
पात में पड गये हैं ओर दुर्योधन को अधिक तथा हमें न्‍्यून 
मान कर अपने बडप्पन में कलक लगा रहें है । ग्रभी तक 
जो हुआ सो हुआ । लेकिन अब ऐसा उपाय करो कि कुल 
का विनाश न हो । 


काका से यह कहने के साथ ही आप भीष्म और 
द्रोण से यह कहना कि अजुन ने आपको प्रणाम किया है। 
वह आपके उपफ़ारो के श्रति ग्रपनी क्ृतज्ञता प्रकट करता 


है । बैसे तो आप सत्य के पक्षपाती हैं और हमसे स्नेह 
करते हैं लेकिन ऐसे नाजुक प्रध्ग पर चुप्पी साधना अपनी 
वीरता और अपने क्षात्रत्व को कलक लगाना हैं ! आपने 
ऐस मौके पर मौन रह कर सत्य और स्नेह की रक्षा नही 
की है । ग्रव भी आप सावधान हो । ढुर्योविन आपके बल 
के भरोसे ही सेना सजा रहा है मौर आप उसके अ्रन्याय 
को जानते हुए भी उसे सहयोग देने के लिए तैयार हुए हैं । 
यह सर्वथा अनुचित है । 


इतना कहकर अजुन ने कहा--आप मेरी तरफ से 
यह सदेश कह देना । अन्त मे मैं यही कहता हूं कि मेरी 
बुद्धि प्रल्य है और आपकी बुद्धि प्तागर के समान अयाह है । 
अतएव आप जो भी कुछ करेंगे, हम उसमे अपना कल्या। 
मानेंगे और आपके किये कार्य के विरुद्ध कदापि, कुछ भी 


नही कहेगे । 
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कृष्ण से यह कह चुकने के पश्चात्‌ अजुन ने युधि- 
ष्ठिर से पूछा--श्रापका क्या विवार है ? 


युधिष्ठर - मैंने आपकी शरण में रहकर आपका उप- 
देश सुना है. मैं जानता हू कि बड-बड ज्ञास्त्रज्ञ भी आपके 
विचार सुनकर नम्र हो जाते हैं और अपना पक्ष छोड़ देते 
हैं । श्रापके विचार हृदय को इस प्रकार प्रभावित कर देते 
हैं कि उनके विरुद्ध कोई, कुछ भी नहीं कह सकता । भ्रतएव 
श्राप जो कुछ करेंगे, मुझे स्वीकार होगा । 

युधिष्ठिर ने भीम, नकुल और सहदेव से पुछा-तुम्हारा 
क्या विचार है ? सभीशण्ने कृष्ण पर अपना विश्वास प्रकट 
किया और उनके निर्णय को स्वीकार करने की प्रतिज्ञा की । 


अन्त में द्रौपदी की वारी आई। उप्तसे पूछा गया-- 
देवी, तुम्हारा क्या विचार है ? इस प्रश्न के उत्तर में द्रौपदी 
ने अपने केश हाथ में लेकर कृष्ण से जो कुछ कहा था, वह 
कथन इतना उम्र था कि उससे मुर्दा हृदय में भी एक वार 
जान आ सकती थी | उसने ऐसी उम्रता भरी बात कह कर 
भी अन्त में यही कहा-आ्राप मेरे केशों का विचार अ्रवइ॒य 
रखें . यो तो मैं आपके साथ ही हूं। आप जो कुछ करेगे, 
हमारे हिंत में ही होगा और वह सव मुझे स्वीकार होगा । 
-, इस प्रकार द्रीपदी सहित सभी पाण्डवो ते क्ृष्णजी 
प्र अपना पूर्ण विश्वास प्रुक़ट किया । परिणाम इसका यह 
हुआ कि महाभारत-सग्रुम में पाण्डवों को ही विजय प्राप्त 
हुई । यद्यपि युद्ध मे कृष्ण निरशस्त्र थे फिर भी कृष्ण पर 
ही सब ने विश्वास प्रकट किया । इसी विश्वास की वदौ- 
लत उन्होने विजय पाई थी । इस घटना के प्रकाश मे हमें 
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अपने कत्तंव्य का निर्णय करना चाहिए। आपको किस पर 
विश्वास रखना चाहिए ? सासारिक सकठ जब झापके 
मस्तक पर मडरा रहे हो और जब आपका अधिकार दूसरे 
ने श्रपहरण कर लिया हो, तब आपको वीतराग भगवान्‌ 
पर' अचल आस्था , रतनी चाहिए। आपको उनका निर्णय 
स्वीकार करना चाहिए। ऐसा करने से आपकी विजय 
होगी । भगवान वीतराग का आदेश है कि काम, क्रोध, 
मोह, मद, मत्सर का त्याग करो । आप वीतृराग के आदेश 
पर आस्था रखो तो झापका कदापि अभ्रकल्याण नही होगा, 
किन्तु कल्याण ही होगा ॥ 


(“थे 
क्रो 


५५५१॥ 4५ 
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शः तु /05 अल मां पे 
७  जय-जूय जागता-शिर 
मुक्त पर महर करो चन्द्रप्रभो ! जगजीवन श्रन्तर्यामी | 


यह भगवान्‌ चन्द्रप्रभ की प्रार्थता है। इस प्रार्थना 
में आगे चलकर यह सरल बात कही है-- 


जय-जय जंगत्‌-शिरोमणि । 


अ्र्थात्‌-- है जगत्‌ के शिरोमणि ! तेरा जयजयकार 
हो ! यों तो यहु सरल और साघारण सी वात है, परन्तु 
गभीरता के साथ विचार करने पर प्रतीत होता है कि इस 
सरल उरक्ति में भो अ्रतीव गभीर रहस्य छिपा है । 


जगत्‌ विचित्रताश्रों से भरा है और जो विचित्रताओं 
से भरा है वही जगत्‌ कहलाता है। परमात्मा ऐसे जगत्‌ 
का शिरोमणि है, यह सुनकर किसी के मन में किसी प्रकार 
की भअ्राति भी हो सकती है ! इस जगत्‌ मे स्वर्ग भी हैं 
झौर नरक भी है । स्वर्ग कैसा है श्र नरक कसा है, इन 
दोनों मे कसी विचिता है ? फिर भी जगत्‌ में दोनो का 
समावेश हो जाता है। जगत्‌ के प्राणियों में भी कोई 
पापात्मा है और कोई पुण्यात्मा है। कोई ऐसा सुखी जान 
पडता है कि स्वर्ग को भी नीचा दिखलाता है और कोई 
नारकीय वेदना भोगता हुआ घोर दुखी है । कोई ऐसे 
कार्य करते हैं कि स्वर्ग में रहने वाले भी नही कर सकते 
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प्रौर इसके विपरीत किसी-किसी की करतूतो से नारकी जीव 
भी लज्जित हो सकते हैं। फिर परमात्मा ऐसे विचित्र 
जगत्‌ का स्वामी कहलाता है । यह बात किस प्रकार 
समभी जाये ? परमात्मा को जानने के लिए कोनसा सार्ग 
ग्रहण किया जाये ? 


इस सम्बन्ध मे ज्ञानीजनों का कथन है कि घबराओ 
मत । जब तुम जगत्‌ के शिरोमणि से भेटना चाहोगे और 
भेंटने के लिए प्रबल इच्छा करोगे तो भेट अवश्य होगी । 
जब यह जगत्‌ है तो इसका शिरोमणि भी हैं ही । जब 
जगत्‌ को देख रहे हो तो उसके शिरोमणि को देखना क्या 
कठिन है ? तुम जगत्‌ के शिरोमणि की शरण' में जाओ । 
जगत्‌-शिरोमणि की शरण मे जाने पर तुम्हे अन्य प्रकार 
की शान्ति प्राप्त होगी । 


कहा जा सकता है कि वह जगतू-शिरोमणि दूर है-- 
परोक्ष है । हम उसकी शरण मे किस प्रकार जाए ? इसका 
उत्तर यह है कि जिसके पैर दिख रहे हैं वह सामने ही 
है, ऐसा माना जाता है । विद्वानों का कहना हैँ कि जिसका 
एक अश दिखाई दे रहा है, उस अशी का अस्तित्व भी अवश्य 
स्वीकार करना चाहिए | जिसका एक अग दीखता हैं; “बहू 
प्रयत्व करने पर सम्पूर्ण भी दिख सकता है । 

परमात्मा के विषय मे भी यही बात है। नीची 
स्थिति के लोग अर्थात्‌ दुखीजन परमात्मा के चरण है, 
ऐसा मान लेने पर परमात्मा पहचाना जा सकता हें । 
किसी दुखी को देखकर यह समझो कि यह परमात्मा का 
चरण है । इस प्रकार मानते रहने पर तुम परमात्मा को 
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प्राप्त कर सकते हो, दुखी को परमात्मा का पैर मानकर 
परमात्मा को प्राप्त कर सकने के अनेकों उदाहरण हैं । 
मेघकुमार को दुखी शशक ने ही मेघकुमार वनाया था श्रौर 
राजा मेघरथ को दु खी कपोत ने हो. शान्तिनाथ बनाया 
था । इस तरह आत्मा को ऊँची स्थिति मे चढाने वाले 
दुखी जीव ही हैं । दुखी या रोगी ही डाक्टर को डाक्टर 
वनाते हैं | दुनिया मे रोगी न होते तो डाक्टर कहाँ से 
ग्राते ? और उन्हे चिकित्सक कौन कहता ? अतएव दुखी 
जीव को देखकर उन पर करुणा लाना ऊँची स्थिति पर 
चढने का मार्ग है | इसी मार्ग पर चलने से परमात्मा की 
प्राप्ति होती है , यह भार्ग दयाघंर्म भी कहलाता है। दया- 
धर्म का मार्ग ही आत्मा को ऊँची स्थिति पर चढाने वाला 
गौर परमात्मा से भेंट कराने वाला है। 


ससार दु खो से व्याप्त है। इस मे शा "रिक मानसिक 
और आध्यात्मिक दुःख बहुत भरे हुए है। इस विविध 
प्रकार के दु खो में भी श्राध्यात्मिक दुःखे, सव से बढ़कर 
है । इस दुख ने वड-वड लोगो को भी घेर रखा है। इस 
श्राध्यात्मिक दु ख को मिटाने के लिए ही दयाधर्म का मार 
बतलाया गया है । 


अगर दयावर्म का पालन करने से श्राध्यात्मिक दुख 
की समाप्ति हो जाती है तो साधु इस मार्ग को क्‍यों नहीं 
अपनाते हैं ? साथ के पात्र मे रोटी मौजूद हो और सामने' 
कोई भूखा आदमी आ्राया हो तो साधु अपने पात्र की रोटी 
भूखे को नहीं देते । ऐसी स्थिति में यह कंसे कहा जा 
सकता है कि साध लोग दयाघर्म का पालन करते हैं ? 
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अगर वे दयाघर्म के पालक हैं तो अपने पात्र की रोटी 
भूखे क्रो क्‍यों नहीं दे देते ? जब्र वें रोटी' नही देते तो 
उन्हें दयाद्लु कैसे कहा जा सकता है ? 

/" इस प्रदन का उत्तर यह हैं कि साधु स्वयं तो रोटी 
बनाते नही हैं, बनी हुई रोटी अपनी भूंख मिंटाने के लिए 
गृहस्थ के घर से मागकर लाते हैं । जब कि वे वह रोटी 
खुद के लिए मांगकरु लाए हैं'तो फिर दूसरे' को कैसे दे 
सकते; हैं; ऊत्हें. वह रोटी, दूसरे को देने का अधिकार नही 
है। श्रगर वे श्रंपने लिए लाकर दूसरे को रोटी देदे तो 
तो पप्रामाणिक ठहरें, और गृहस्थ की दृष्टि, मे अविश्वास 
के पात्र गिने जाए.। मातृ लीजिए ८ झोपको किसी ने दस 
रुपय्ने इसलिए दिये हैं क्वि आप इन रुपयो को गोशाला मे 
लगा देना । इसी ,बीच दस, भूखे झादमी, आपके सामने आ 
गये । भ्ब क्या आप जून भूखों को, भोजन देने के लिए उन 
रुपयो का उपयोग कर सकते हैं ! ऐसा करने का आपको 
अधिकार नहीं हैं क्योकि रुपये आपको दूसरे उपयोग के 
लिए दिये गए हैं | आप उत रुपयो से भूखों को भोजन 
नही दे सकते, सिर्फ इसी कारण यह नही कहा ज़ा सकता 
कि झाप निर्देय हैं श्रथवा आप भूखों को भोजन देना दुरा 
समझते हैं । इसी प्रकार साधु के पास जो भी भोजन है 
वह स्वय के लिए ही साधु माग कर लाया है । साथ के 
लिए ही देने वाले ने भोजन दिया है, क्रिसी दूमरे को देने 
के लिए नही दिया है। ऐसी स्थिति मे सांघु अपने पास की 
रोटी किसी दूसरे को देने का अधिकारी नहीं है! मगर 
इतने मात्र से यह नहीं कहा जा सकता कि साहब के दिल 
में दया नही है ! साधु का हदय दया 'से परिपूर्ण होता है, 
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(8 
वह दयावर्म का पालन भी करता है, फिर भी वह विश्वा- 
सघात करके या श्रप्रामाणिकता का सेवन करके अपना 
भोजन दूसरो को नही देता । अलवत्ता साधु दूसरे प्रकार 
के दयावम का पालन करता है, इस सम्बन्ध में कहा है-- 


जहा प नस्स कत्थद तहातुच्छत्स कत्यइ; 
जहा तुच्छस्स कत्यद तहा पुन्नस्स कत्थइ | 


आर्थात्‌-साधु जिस प्रकार सम्पन्त पुरुष को धर्मो 
पदेश सुनाता है, उसी प्रकार दारद्र को सुनाता है और 
जिस प्रकार दरिद्र का सुनाता है उसी प्रकार सम्पन्न को 
सुनाता है । साधु को सधन नि्ंन में किसी प्रकार का भेद 
नही रखना चाहिए, उसे दोनो के प्रति समभावी होना 
चाहिए । जो धनवान्‌ और निवंन मे भेद करता है वह 
साधु नही है | किसी ने यथार्थ कहा है-- 


घनवत को श्रादर कर, निर्घन को करे दूर । 
ते साधु ज्ञाणों मती, रोटी तणा मजूर ॥। 


इस प्रकार साधु धर्म का उपदेश देने में किसी के साथ 
पश्षपात न करे। ऐसा करने पर हो वह साधु कहला सकता है। 


कहा जा सकता है कि अगर बिना किसी भेदभाव के 
साथ धर्मोपदेश देता है तो शास्त्र में राजा आ्रादि को स़म्बो- 
घन करके सब बातें क्यो कही गई हैं ” इसका उत्तर यह 
है कि दवा देने वाला पहले उसी को दवा देता है जो ज्यादा 
रोगी हो । इसी के अनुसार साधु जिसके विषय में सोवता 
है कि इस पर ससार के काम का बोफा ज्यादा है और 
इसको आध्यात्मिक कष्ट ज्यादा है, उसी को सम्बोधन करके 


॥॒ 


ना 
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उपदेश देता है, 'जिससे उसके साथ ही साथ दूसरो का भी ' 
कल्याण हो सके । यद्यपि शास्त्र में जो वुछ कहा गया है 
चह सारे ससार के लिए है। उससे प्राणीम।त्र का समान 
रूप से हित होता है। फिर भी राजा आदि को संबोधन 
करने का कारण यह नही है कि साधुओं को उनसे किसी 
प्रकार की आशा रही हो | जिन्होंने उपदेश दिया है उनमे 
से बहुत-से स्वय राजा थे और राज्य को उपाधि समभकर, 
उसे त्यागकर साधु बने थे । फिर वे राजाग्रो से क्‍या 
आशा रखते ? उन्हे सबोधन करने का आशय सिफे यही 
है कि उन पर सापस्तारिक कार्यों का बोझा बहुत ज्यादा था 
शौर आध्यात्मिक दुख उन्हे बहुत था । आपके सामने दस 
स्त्रिया अपने सिर पर खाली घडे रखे खडी हो और दस 
ऐसी हो जिनके सिर पर पानी से भरे घडो हो । अगर 
आपको उनका बोर उतारने का मौका आ वे त्तो पहले 
किसका बोछ उत्तारेंगे ? निस्सन्देह अगर आप समभावी हैं 
तो पहले उन्तका बोझ उतारेंगे जिनके सिर पर ज्यादा बोभ 
है । इसी प्रकार राजा आदि में आध्यात्मिकता की ज्यादा 
फेमी देखी, देखा कि वे ससार मे ज्यादा फंसे हैं तो उन्हे 
स्‌ शीघन किया । 


आपके सामने आपके पिता खड़े हो और एक राजा 
भी खडा हो । ऐसी अवस्था मे आप पहले किसे नमत 
करेंगे ?े आप प्रपने पिता को पहले नमन न करके राजा 
को ही नमन करेंगे । इसका कारण यह है कि आपका पिता 
तो सिर्फे आपका पालन करता है और राजा समस्त प्रजा 
का पालन करता है । महात्मा सब को समान मानते हैं। वे 
किसी के प्रति भेदभाव नहीं रखते । फिर भी जिस पर 


हरि ल्‍् 
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ज्यादा बोक देखते हैं और समभाते है कि उसके सुधरने से 
बहुतो का सुधार हो जायेगा, उसको सम्बोधन करके बात 
-कहते हैँ | तात्पयं यह है कि साधु समान भाव से आध्यात्मिक 
-दुःख मिटाने रूप दय। करते हैं। यह दया करने मे वे 
- किसी प्रकार का पक्षपात या भेदभाव नहीं करते | साधु 
पुरुषों क हृदय से समानत्त रूप से सभी पर दया का अमृत 
बरसता है । 


इस प्रकार परमात्मा से मिलने का मार्ग दू खी जीवो 
पर करुणा करना है । कदाचित्‌ आप स॒व पर दया न कर 
सके, ध्षव दुखियो की सहायता न कर सके, तब भी जो 
दुखी आपके सामने आये, जिसका दुख दूर करना आपके 
सामरथ्यं के बाहर न हो, उसका ही दुख मिटाओ्रो ! , उन 
पर तो करुणा करो । ससार का कोई भी दवाखाना संसार 
के समस्त रोगियो को दवा नही पहुचा सकता, फिर भी 
जिस दवाखाने में किसो प्रकार का भेदभाव नही किया जाता 
और आते वाले प्रत्येक-प्रत्येक रोगी को दवा दी जाती है, 
वह सार्वजनिक दवाखाना ही कहलाता है । इसी प्रकार जो 
पुरुष अपने हृदय में दया का मार्ग खुला रखता है जिसके 
दिल मे प्रत्येक “दुखिया को स्थान है, वह दयालु ही कहा 
ल्‍ जाता है। उसक विपय में यही कहा. जायेगा कि वह 
परमात्मा को प्राप्त करने का प्रयत्न कर रहा है 


ह। 


आत्मा, परमात्मा से तभी भेंट सकता है जत्र वह 
श्रपने दुगु ण आप देखने लगता' है और सन्‍्मान पाने की 
इच्छा का परित्याग कर देता है। जो सन्‍्मान पाने की 
इच्छा का परित्याग कर देगा, वह अपने पाप दूसरे के समक्ष 
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प्रकट भी कर' देगा । अपने पाप दूसरे पर प्रकट करे देने 
से श्रात्मा मे से पुरस्कार का भाव मिट जायेगा और अ्पु- 
रस्कार भावना उत्पन्त होगी । इस कारण वह श्रप्रशस्त 
योग से निकल कर प्रशस्त योग मे प्रवेश करेगा । इसके 
विरुद्ध जहाँ सम्मान की इच्छा है वहा अपने 'पापो को 
प्रकाशित कर देने की शक्ति का अ्रभाव है । ऐसे व्यक्ति मं 
'अहभाव होता है'। वेंह प्रशस्त योग; में भोनही वतंता है। 
जहा पुरस्कांर भावना 'होती है, श्रप्रशस्त योग रहता है, 
वहा यह भावना 'बनी रहती है कि मेरे दुर्गुण प्रकट हो 
जाएगे तो मेरी निन्‍्दा 'होगी। इस प्रकार वह व्यक्ति' निन्‍दा 
से-घबराता है । मगर शास्त्र का कथन है कि निनदा से 
'पबराने,का कोई कारण नही है,। अवग्रुण प्रकट कार देने' 
पर तिन्दा तो शायद होगी ।- लेकिन उस निन्‍्द्रा को सह 
लेना अप्रशरुत योग से निकल कर प्रशस्त योग मे प्रयाण 
करत्ता, होगा । 


जितना अन्तर घूल में और सोने में, हीरे शऔौर ककर 
में, ग्रथवा विप और अमृत में माना जाता है, उतना ही 
' भ्रत्तर प्रशुन्त योग और-अप्रशस्त योग में है। अगर धूल 
' देने पर सोना, ककर देने -पर हीरा और विषय देने पर 
अमृत मिलता हो तो कौन लेने को तेयार न, होगा ? 
' भैप्रशस्त याग घूल, कक़र-या विष के समान है। फिर 
इसे त्याग कर सोने, हीरे और अमृत के समान जो प्रशस्त 
'ग्रोग है, उसे कौत त्॒ लेना चाहेगा ? अतएव ज्ञानीजनों का 
कथन- है कि निन्‍दा से घबराओ्रो मत । 


आपके कपडे पर कोई दाग लेगा हो और दूसरा 


॥| 
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उसे साफ कर दे तो क्या आप उस आदमी पर नाराज 
होगे ? इसी प्रकार जिस निन्‍दा से आत्मा का दुख मिटता 
है, उस निन्‍दा को सुनकर आप बुरा क्‍यों मानते हैं? पापो 
को स्वय प्रकट कर देने से जो निन्‍्दा होती है, उससे झआ्रार्त्मा 
के दु खों का' विनाश होता है। भक्त तुकाराम का कहना 
हैं कि निन्दक का घर मेरे समीप ही हो तो अच्छा है । 
वह जब-तब मेरी निन्‍्दा करेगा और उसके द्वारा की हुईं 
निन्‍दा से मुझे बहुत कुछ जानने क़ो मिलेगा । इससे मेरी 
अवनति रुकेगी और उन्नति होगी। मेरी आत्मा की अजुद्धि 
हंटेगी श्रौर शुद्धि की वृद्धि होगी । 


किसी कवि ने राजा से कहा--“आप के झत्रु चिरंजीव 
हों !” यह विचित्र आ्राशीर्वाद सुनकर राजा नाराज हो 
गया । दूसरे सुनने वालो को भी इस आश्ञीर्वाद से बुर्रा 
लगा । मगर उनमें एक पकी हुई बुद्धि का समभदार 
आदमी था | उसने राजा से कहा-- आप यह आशीर्वाद 
सुनकर नाराज क्यो होते हैं ? आपको तो प्रसन्न होना 
चाहिए । ' 


राजा कफलाकर कहने लगा -यह तो शत्रुओं के 
लिए अ्रशीर्वाद दे रहा है ! तब 'उस संमभदार आदमी ने 
कहा-- ऐसा आशीर्वाद देकर कवि ने आपका हित ही चाहा 
है । जब आपके शत्रु जीवित रहेगे तो आप में बल, बुद्धि, 
पराक्रम और सावधानी जागृत रहेगी । आप सावधानी 
रखने के कारण हो राजा हैं। राजा को सदा सावधान 
रहना चाहिए, सावधानी तभी रह सकती है जब शत्रु का 
भय हो । शत्रु के होने पर ही होशियारी आती है. इस 
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प्रकार कवि ने आपको दुराशीष नही वरन्‌ शुभाशीष ही 
दिया है । कवि ने सूचित किया है कि आप आलसी और 
भोग के कीड मत बन जाना किन्तु बलवान बनना और 
साववान रहरा । इसमे आपके नाराज होने योग्य कोई बात 
नही है । 


यह तो व्यवहार की बात हुई । मैं श्रापको आध्या- 
त्मिक बात सुना रहा हें. लोग कहते है- काम, कोघ, 
लोभ और मोह झ्रादि हमको हराते हैं। लेकिन ज्ञानी कहते 
हैं कि यदि ये हराते न हो तो फ़िर हमारे उपदेश की भी 
क्या जरूरत है. ? इसी प्रकार अगर काम, क्रीध आदि 
हराने का प्रयत्त न करें तो तुम्हारी वीरता का भी पता 
केसे ,लगे ? तुम अपनी वीरता कित्ष प्रकार प्रकट करो ? 
लाखो वोरो को जोत लेने वाले वीर की अपेक्षा वह वीर 
बडा है जो काम को जीत लेता है। काम, क्रोध आदि 
शत्रुग्रों के होने से ही ऐसी वीरता प्रकट की जाती है। 
इन शत्रुओं को जीतने के (लए ही अप्रशस्त योग से निकल 
कर प्रशस्त योग' मे जाने की ग्रावरयकता है। और इसी 
उह इय से उपदेश दिया जाता है । 


* अकसर लोग अपने विरोधी समझ जाने वाले के 
त्रिषय मे यह सोचते है कि यह मेरा,अहित या बुरा करता 
है, लेक्रिन इसके स्थान पर अगर यह भावना आ जाये कि 
दूसरा तो मुझे सावधान करता है, ग्रतएव किसी भी समय 
में उत्तका अहित न चाहू, तो इस प्रकार की भावना से वह 
व्यक्ति भी, जिसे भाप अपना विरोधी समभते हैं, अवश्य 
नम्न हो जायेगा । 
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मतलब यह है कि स्वय गढढ़ा करने से अपुरस्कार 
भाव उदित होगा । लोगो में निन्‍्दां होगो । उस निन्‍्दा 
को, सुतकर जो समभावपू्वक्र सहन कर लेगा, वह अ्रनस्त 
कर्मों का घात करेगा । 2, 


भगवान्‌ को “नमो श्ररिहताण' कहकर नमस्कार किया 
जाता है | अर्थात्‌ उसे नमस्कार है जिसने श्त्रुम्रो का हनन 
क्रिया है ॥ जसे भगवान ने, अनन्त छात्रओं का. घात किया 
था, उसी प्रकार आप भी अनन्त बवात्र॒ग्रो का [घात,करो,! 
श्राप भी काम, क्रोध आ्रादि शत्रुग्नों को जीतो # ऐसा करने: 
से आप भी वेसे ही वन जाएगे । आय 


सुदर्शन सेठ के सामने अ्रजुन माली मुंदगर लेकर 
आया था। उस समय सुदर्शन ने यही कहा था कि'-प्रिभो! 
ग्रव॒ तक मैंने निरपराघी को ही मारने का त्याग किया 
था--अपराधी को मारने का त्याग नहीं किया था। लेकिन 
अब अपराधी को भी मांरने का त्याग करता हू । नाथ! !” 
मेरी प्रार्थंता है, मुझे ऐसी शक्ति दो कि मेरे अन्त-करण में 
अ्रजुन के प्रति लेशमात्र भी द्वेष उत्पन्न न हो। इस प्रकार 
सुदर्शन ने अ्जुन के प्रति रचमात्र भी द्वेप उत्पन्त नहीं 
होने: दिया और न वैरभाव ही रखा । फल यह हुथ्ा कि 
भ्रजु न की शक्तिया स्वत. कुण्ठित हो गई बढ़ स्वय नम्र 
हो गया । अगर आपके अन्त करण में इसी प्रकार की 
भावना उत्पन्त हो गई तो निश्चित है कि आपके शत्रु भी 
आपके पैरो पर पडे विना नही रहेगे । 

कृष्ण और युधिष्ठिर मे भी शत्रुओं के प्रति क्षमा 
रखने की ही वात हुई थी । युधिष्ठिर अ्रहिसा और क्षमा 


गा 
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आदि के लिए प्रसिद्ध हैं | कृष्ण से श्रजुत भी कहा करता 
था और द्रौपदी भी कहा करती थी कि युधिष्ठिर हमारी 
बात तो नही ही मानते हैं, पर आपकी बात भी नहीं 
मानते और जब आपकी भी नही मानते तो हमारी बात तो 
मानेंगे ही कैसे ? इसके उत्तर में कृष्णजी ने कहा-यह 
बात गलत है कि युधिष्ठिर मेरी बात नहीं मानते । यह 
बात दूसरी है कि कभी प्रकट रूप में ऐसा प्रतीत हो कि 
वे मेरी बात नही मानते हैं, मगर वास्तव मे देखा जाये 
तो वे पूरी तरह मेरी बात मानते हैं। ससार में कोई 
मारकर विजय प्राप्त करता चाहता है, कोई मरकर विजय 
पाना चाहता है। युधिष्ठिर मरकर विजय प्राप्त करनेवालों 
मे से हैं श्रौर यह मेरी ही बात्त है) ऐसी दशा में 


किस प्रकार कहा जा सकता है कि वे मेरी बात नही 
मानते ! 


कृष्ण ने ग्रजुन से कहा--मैं जानता हूं कि युधिष्ठिर 
को स्थूलयुद्ध भी करना होगा और सिर पर राजपुकुट भी 
घारण करता होगा, लेन उस दक्षा मे भी यह रहेगे 
घर्मराज और ग्रजातशत्रु ही । इनमे से घर्म की भावना कभी 
नही जायेगी । अ्रनेक जन्मो के पुण्य का सचय होने पर ही 
यह स्थिति प्राप्त होती है । युधिष्ठिर पुण्यशाली हैं. इसी 
कारण उन्हे यह स्थिति प्राप्त है । 


यो तो ससार में स्थूलयुद्ध अर्थात्‌ मारकाट करने 
वाले लोगों का भी मार्ग चलता है लेकिन इस मार्ग के साथ 
ही मरकर विजय चाहनेवालों का शअर्थात्‌ अहूँन्त का मार्गे 
भी चलता ही है। बवीच-बीच मे कोई न कोई महात्मा 
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ऐसा उत्पन्न होता रहता है जो अपने को -इस मार्ग का 
मुसाफिर बनाता है और जगत्‌ में अपनी असाधारण विजय 
की महत्ता स्थापित कर जाता है। यह मार्ग महान्‌ 
मगलकारी है | विश्व के लिए आशीर्वाद है। कल्याण की 
कामना है तो परमात्मा के इस पथ फर चलो ; 


सच | 4, 
गा 
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क्री सुबुधि जिनेदवर वन्दिये रे । 


यह श्री सुवुद्धिनाथ भगवान्‌ की प्रार्थना है। इस प्रार्थना 
में यह बतलाया गया है कि भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ सुबुद्धिनाथ 
फिस प्रकार हुए ? भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ को भगवान्‌ पद 
प्राप्त करने मे जो विध्त था या जो अन्तराय बाघक हो 
रहा था, भगवान्‌ ने उसे दूर किया था। उसे दूर करने 
पर भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ का आत्मघर्म प्रकट हुआा था । 
प्राथंना में कही गई बात को सुनकर यह विचार स्वतः 
उत्पन होता है +ि-हे प्रभो ? तेरे और मेरे बीच में 
केवल इतनी ही दूरी है कि तू ने तो विध्नो को दूर कर 
दिया है और मैं उन्हे अ्रभी तक दूर नही कर सका हूं । 
तेरे और मेरे बीच में सिर्फ इतना ही अन्तर है। सिर्फ 
इतना ही पर्दा है । इतनो सी दूरी के कारण मैं आपसे दूर 
पडा हु । * 

हम और आप यह तो समझ गये कि आत्मा और 
परमात्मा में इतना ही श्रन्तर है और सिर्फ विध्नो के दूय 
होने और न होने का ही पर्दा बीच में है। मगर प्रधान 
प्रशत यह है कि भव हमे करना वया चाहिए ? इस प्रश्न 
का उत्तर स्पष्ट है कि अगर हम भगवान्‌ से भेंट करना 
चाहते हैं तो हमे बीच का पर्दा हटा देना चाहिए ॥ 
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विघ्तो अ्रत्तरायो को दूर कर देना चाहिए | जब तक ऐसा 
नही किया जायेगा ग्रर्थात्‌ पर्दे को नहीं हटाया जायेगा तब 
तक परमात्मा से भेंट कैसे हो सकती है ?“झगर कोई इस 
पर्दे को हटाने का प्रयत्न नहीं करता तो-यही कहा जायेगा 
कि वह परमात्मा से भेंट नहीं करना चाहता । 


ससार मे सब से बडी भूल जो हो रही है, वह यही 
है कि जो वस्तुये परमात्मा से भेट करने में विष्न रूप हैं, 
उन्ही वस्तुओं को लोग हितकारी समभते हैं । इस भूल के 
कारण आत्मा और परमात्मा के बीच की दूरी बढती चली 
जाती है | श्रगर आप इस दूरी को खत्म करना चाहते हैं 
तो इस पद्धति को पलट दीजिये और सच्ची वस्तु प्राप्त 
कीजिये । 


भगवान्‌ सुवुद्धिताथ का सुबुद्धिनाथ/ नाम केवली पद 
प्राप्त करने से पहले का है-बाद का यह नाम नहीं है । 
केवली पद प्राप्त करने के बाद तो उनके अनन्त नाम हो 
गये है | हम लोग अपनी क्षुद्र बुद्धि का सदुपयोग नहीँ 
करते वरन्‌ दुरुपयोग करते हैं । अपनी बुद्धि के सहारे ऐसा 
'तक-वितक करते हैं, जिसका करना उचित नही है। इस 
प्रकार हम भगवान्‌ को प्राप्त करने के मार्ग में काटे बिखेर 
लेते है । भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ की शरण में जाने पर बुद्धि 
का दुरुपयोग मिट जायेगा और सुवुद्धि प्रकद होगी । अ्त- 
एवं अपनी बुद्धि को सुबुद्धि बनाने के लिए भगवान्‌ की 
शरण मे जाना उचित है । 

कहा जा सकता है कि यह तो सभी चाहते हैं कि 
हमारी दुवु द्धि मिठ जाये और सुवुद्धि का प्रकाश हो, लेकिन 
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ऐसा होता क्यों नही है ? इसका उत्तर यह है कि श्राकाश 
से जो पानी गिरता है, वह-तो सर्वत्र समाव ही होता है 
परन्तु पात्र उसे अपने अनुसार ही ग्रहण करता है। इसी 
प्रकार भगवान्‌ की दृष्टि मे तो शुद्ध स्वरूप से सभी जीव 
समान हैं लेकिन विकारों के कारण अपनी बुद्धि में विचि- 
त्रता को मिटाने के लिए ही भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ की शरण 
मे जाने की आवश्यकता है। बुद्धि मे विचित्रता किस तरह 
था रही है, इस सम्बन्ध मे विचार करने की भ्रावदयकता है। 


“प्रस्पर' विवदमानाना शास्त्राणा 
आहसा परमो धर्म. इत्यन्नेकवाक्यता ।”* 


इसका अर्थ यह है कि और मतभेद तो वहुत हैं मगर 
अहिसा परमधर्म है, इस विषय में किसी का भी मतभेद 
नही है | भ्रहिसाधर्म सभी को मान्य है, ऐसा होने पर भी 
धर्म के नाम पर कितनी खूनखराबी हुई है! जहा धर्म के 
नाम पर इस प्रकार खूनखराबी हो यानी हिसा हो, सम- 
भना चाहिए कि वंहा वास्तविक घमर्म नही है। वहा घर्मं 
के नाम पर ढोग किया जाता है। सच्चा धर्म अहिसा है 
ओर अहिसा के कारण न कही लडाई हुई है और न हो 
सकती है । अहिसा, सत्य आदि के कारण न कभी लडाई 
होती हें और न इनके पालन करने मे किप्ती का मतभेद 
हूँ ॥ फिर भी इनके या धर्म के नाम पर जो लडाई को 
जाती हैँ वह केवल अपने हृदय के विकारों के ही कारण 
की जाती हैँ | अपने हृदय के विकारो को ही घर्म का नाम 
दिया जाता हैँ और फिर लडाई की जाती हू । इस स्थिति 
को देखकर घवराने की आवश्यकता नही है । ऐसे समय 
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पर व्यक्ति को स्वातन्त्य का विचार करना चाहिए। व्यक्ति- 
स्वातन्त््य के बिना घर्म नहीं टिक सकता। कोई भी धर्म 
यह नहीं कहता कि परस्पर लडो और एक दूसरे को दुभ्ख 
पहुचाओ्रो । फिर भी धर्म के नाम पर जो दूसरों को दुख 
देता हैं वह धर्म को नही जानता है । इस प्रकार बुद्धि मे 
विचित्रता आ रही है * इसे मिटाने के लिए सुबुद्धिताथ की 
शरण में जाना चाहिए | भगवान्‌ सुवुद्धिनाथ को शरण मे 
जाने से वृद्धि की विचित्रता मिट जायेगी । 

लोग मुझे श्रदिसाधर्म का प्रचारक कहते हैं पर 
वास्तव में मैं आरहिसाधर्म का सेवक हूं । अहिसाधर्म के प्रचार 
की योग्यता मुझ में श्रभी नही आई हु । मेरे भीतर जो 
विकार मौजूद है, उन्हे मैं जानता हु | कोई कह सकता हैं 
कि अगर भुझ में विकार मौजूद है तो मैं श्रहिसाधर्म का 
उपदेश क्यो देता हूं ”? इसका उत्तर यही है कि ऐसा करनें 
में भी में अपनी श्रात्मा का हित देवता हु । अ्रपने विकारों 
को जीतने का यह भी एक मार्ग है | मैं इतने श्रोताओं के 
समक्ष जो कुछ कहता हु--श्रोताओ्रों को जिस कक्तंव्य की 
ओर प्रेरित करता हु, मेरा कर्तव्य हो जाता है कि मैं 
स्वय उसका पालन करू। अगर मैं ऐसा न करू, मैं जो 
कहता हू उसमें अपने आपको न लगाऊँ और विपरीत हो 
व्यवहार करू तो यह उलटे मार्ग पर चलना होगा । अत- 
एवं मैं भगवान्‌ की शरण में जाकर प्रार्थना करता हू कि 
मेरी बुद्धि में किसी समय विक्ृति न आवे और मैं जंसा 
दूसरों के सामने बोलता हूं उस्ती के अनुसार स्वय भी व्यव- 
हार करू । प्रत्येक मनुष्य का यही कत्तंव्य है कि वह अपती 
बुद्धि में किसी भी क्षण विकृति न आने दे और भगवान्‌ 
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सुबुद्धिनाथ की शरण से अपनी बुद्धि को सदा निर्मल रखे । 
भले ही ऐसा करने मे कितने हो सकट क्यो न आयें । 


प्राचीनकाल के पुरुषो के श्रनेक उदाहरण ऐसे मिलते 
हैं कि घोर सकट आने पर भी उन्होने श्रपनी बुद्धि को 
स्वस्थ रखा था । बुद्धि मे किसी प्रकार का विकार नहीं 
श्राने दिया था । उन उदाहरणो को देखकर कोई खयाल 
कर सकता है कि वास्तव मे ही ऐसी घटना घटी है या 
यह केवल कल्पना ही हैँ ? लेकिन जब वर्तमान मे भी उन 
उदाहरणो की पुनरावृत्ति-- आ्राशिक रूप मे या पूर्ण रूप 
मे--दिखाई देती हो तो मानना ही चाहिए कि पहले के 
उदाहरण काल्पनिक नही है » वे वास्तविक हैं । वर्तमान 
के उदाहरणो से यह विश्वास होता है कि पूर्वकाल के उदा- 
हरणो मे जिन बातो का उल्लेख मिलता है, उनमे असत्य 
नही है । उदाहरणार्थ-अहिता, सत्य आदि के विषय मे 
जो पूर्वकालीन वृत्तान्त हमारे सप्रक्ष हैं, उतको सच्चाई 
समभने के लिए वर्तमान में गाघीजी प्रमाण रूप हो जाते हैं । 


गाघीजी का जन्म पोरबदर मे हुआ था ' मैंने पोर- 
बदर देखा है और वहा के राजा भी मेरा व्याख्यात सुनने 
ग्राये थे + पोरवदर के राजा साहब से बातचीत करने पर 
मालूम होता है कि गाघीजी के विचारों ,की छाप उन पर 
लगी है | वह अपने राज्य मे गाधीजी के विचारो के श्रनु- 
सार सुधार करने के लिए उत्सुक हैं । वे देशहित के कामो 
का प्रचार करनेवाले लोगो को प्रचार करने का अवसर 
देते हैं । मेरी मौजूदगी में वहां डाक्टर पट्टामि सीतारामेया 
भी झाये झौर उत्तका सार्वजनिक सभा में भाषण हुआ । 
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सभा में भाषण देने में उन्हे कोई दिक्कत नही उठानी पडी, 
जेसी कि कई दूसरी रियासतो में उठानी पड़ती है । इससे 
पोरवबदर में गाघीजी के प्रभाव के विपय में बहुत कुछ 
जानकारी हो जाती है । 


आज गांधीजी की जन्मतिथि है। साधु किसी की 
मतिथि नही मनाते हैं, लेकिन आज मैं बतलाना चाहता 
हूं कि गाधोजी ने अहिसा के प्रभाव को, किस श्रक्रार प्रकट 
किया है ? पंजावकेसरी लाला लाजपतराय का जन्म जंत 
परिवार में हुआ था , उनके दादा या किसी दूसरे पूर्वज 
ने साधुमार्गी समाज में ही दीक्षा भी ली थी। लेकित लाला 
लाजपतराय को कोई ठोक तरह जैन सिद्धान्त समझाने 
वाला नही मिला । अ्रतएव उनके विचारों में परिवर्तन हो 
गया और वे आर्यसमाजी बन गये । मगर आर्यसमाज से 
भी उन्हे सतोष नही हुप्रा । वे कहने लगे -तलवार के वल 
के बिना देश का कल्याण नही हो सकता । उन्होंने यह 
भी कहा कि जैत्तों और बौद्धो की श्रहिसा ने देश को कायर 
बना दिया है । जब तक यह कायरता नही मिठेगी, देश 
का कल्याण नही होगा । 


इस प्रकार लाजपतराय अहिंसा के विरोधी हो गये। 

व गांघोजी ने अहिंसा का प्रचार भझ्रारभ किया तब उन्होने 
गाघीजी को एक पत्र लिखा । उसमे उन्होने लिखा कि देश 
ले ही कायर बना हुमा है। आप अ्रहिसा का उपदेश 
देकर उसे इस समय झ्लौर अधिक कायर क्यो बनाते हैं जब 
कि उसमे कुछ जागृति-आई है । गाधीजी ने लालाजी के 
पत्र का उत्तर दिया और क्रह्म जाता है कि लम्बे अर तक 
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दोनों के बीच पत्रव्यवहार होता रहा । अन्त में लालाजी, 
गाधीजी के उत्तर से प्रभावित हो गये । उन्होने बम्बई में 
गाधीजी और डाक्टर एनी वीसेंट आदि के समक्ष खुले हृदय 
से कहा कि इतने लम्बे समय के पत्रव्यवहार, के परेचात्‌ 
सै स्वीकार करता हू कि सत्य और अहिंसा की शक्ति महान्‌ 
है और मैं उस शक्ति को मस्तक भुकाता हू । 


लाला लाजपतराय दिमागदार आदमी थे । उस समय 
भारत मे लाल, बाल (वाल गगाधर तिलक) आर पाल 
(विपिनचन्द्र पाल) प्रसिद्ध थे । उन लाला लाजपतराय से 
भी गाथीजी ने ग्रहिसा का महत्व स्वीकार करा लिया । 
अहिंसा का परिणाम तत्काल दिखाई नही देता किन्तु हिंसा 
का परिणाम तत्काल दिखाई देता है । इसलिए श्राम तोर 
पर राजनीति में हिंसा को ही स्थान दिया जाता है । 
लेकिन गाघीजी ने अपने असाधारण बुद्धिकौशल से, अपनी 
पारदर्शिनी प्रतिभा से अ्रहिसा के प्रबल सामथ्यं को देख 
लिया और इस कारण उन्होने राजनीति में भी उसे स्थान 
दिया । गाघीजी राजनीति को जीवननीति से स्वंथा भिन्न 
करके नही देखते हैं । वह तो जीवतनोति का ही एक श्रग 
है प्रौर जब जीवननीति में अ्रहिसा की आवश्यकता है तो 
राजनीति में अआ्रहिसा अलग कमे रह सकती है ? मगर 
सारा ससार ,जब हिसात्मक राजत़तीति में डूवा हो तब राज- 
नीति में अहिसा को दाखिल कर देना कितना कठिन काय 
है ? फिर भी 'गाधाजी ने यही किया । कठिनाइयो पर 
विजय पाना तो उनके जीवन का मूल-मत्र ,ही है ! 


बगाल के रवीन्द्रनाथ ठाकुर को “कवि सन्नाट' की पदवी 
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प्राप्त है। भारत में हो नही, सम्पूर्ण संसार में उनको बडो 
प्रतिष्ठा है। उनके ओर गावाजी के कतिप्य विचारों में 
भले मतभेद रहे मगर गाधीजी के अहिंसा के ग्रुण को वे 
भी मस्तक ही भुकाते है। इससे आप को यह सीखना 
चाहिये कि आप में आ्रापस में किसी प्रक्रार का मतभेद 
भले ही हो, पर गहिसा के विपय में तो किसी प्रकार का 
मतभेद नहीं होना चाहिए । 


रवीन्द्रनाथ ठाकुर जब प्रमेरिका गये तब वहां के 
लोगो ने उनसे कहा-हम भारत के गाघी की बडी प्रशसा 
सुनते हैं । झापने तो उन्हे देखा होगा आप उनके सबंध 
में अपने विचार श्रकट कीजिये । रवि बाबू ने कहा -मैंनें 
गाधीजी को देखा तो है, मगर जिस रूप मे मैंने उन्हें देखा 
है, उसका मैं वर्णन नही कर सकता । गाघीजी की प्रशसा 
उनके शरीर के कारण नही है | शारीरिक दृष्टि से दुर्वल 
होने पर भी वे महान्‌ हैं । 


भूतवादी लोग सब करामात भूत की ही मानते हैं! 
इस दृष्टि से जिसका शरीर महान्‌ हो उसी को महान 
होना चाहिए और जिसका शरीर दुर्वल हो, उसे तुच्छ 
होना चाहिए | मगर गावबीजी का उदाहरण भूतवादियों की 
मान्यता को गलत प्रमाणित करता है। रवीन्द्रगाथ ने कह- 
गाघीजी शरीर से बहुत दुवल दिखाई देते हैं, मगर उनमें 
तीन वातें ऐसी हैं जिनके कारण वे महान्‌ माने जाते हैँ 
और वे वाते उनकी मद्धत्ता को प्रकट करती हैं । पहली 
वात यह है कि उनमे निर्भवता है। मैं कवि सम्राट कहं- 
लाता हू, फिर भी यदि कोई व्यक्ति छुरा लेकर मुझे मारने 


गांधीजी ] [ १५४ 


आयेगा और मैं जान पाऊँगा तो बिना भागें नहीं रहूगा । 
मेरे हृदय में भय का सचार होगा । लेकिन, कोई माधीजों 
को मारने के लिए छूरा लेकर उनके सामने आयेगा तो 
उस समय वे ऐसे प्रसन्‍त होगे, जैसे पहले नही थे । 


कविसम्राट्‌ फिर . कहने लगे -“गाध' जी मे दूसरी 
विशेषता सत्य पर दुढता है । अगर अमेरिका की समस्त 
सम्पत्ति उनके समक्ष रख दी जाये और उनसे सत्य का 
परित्याग करने के लिए कहा जाये तो गाधीजी उस विशाल 
सम्पत्ति को ठुकरा देंगे, मगर सत्य का परित्याग नहीं 
करेंगे । 

मित्रो ! गाघधीजी इतनी सम्पत्ति मिलने पर भी सत्य 
को नही त्याग सकते । लेकिन आप लोगो में कोई ऐसा 
तो नहीं है जो चार-प्राठ आने के लिए सत्य को छोडकर 
भूंठ का सहारा लेता हो ? प्रगर कोई ऐसा है तो उसे 
अपने कार्य के लिए पश्चात्ताप करना चाहिए और भविष्य 
के लिए सावधान होना चाहिए | भीलो के विषय में कहा 
जाता है कि वे शपथ खा जाने के वाद, मोत से बचने के 
लिए भी भूठ नहीं बोल सकते । ऐसी दशा मे आप शिक्षित 
और सस्कारी होने का दावा रखते हुए भी अगर शपथ 
खाकर भूठ बोलें तो कितना अनुचित है ” 

तत्य के प्रति गाघीजी की दृढता के आधार पर यह 
भी सोचा जा सकता है क्ि जब आज भी इतना सत्य 
विद्यमान है तो अरिहतो के समय मे पूर्णसत्य हो तो क्या 
भ्राइचययं है ? कामदेव श्रावक के सामने घोर भय उपस्थित 
किया गया था, फिर भी उसने सत्य नही छोड़ा था | सीता 
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को बेहद प्रलोभन दिये गये थे मगर उसने सत्य का परि- 
त्याग नहीं किया था । गावोजी में सत्य के प्रति जो दुढता 
है, उसे देखते हुए प्राचीनकाल की इन घटनाओं को कैसे 
असत्य कहा जा सकता है ” इस गये-गुजरे जमाने में भी 
जब गाघीजी जेसे सत्यभक्त मौजूद है तो पृव समय में काम- 
देव जैसे श्रावकों के सत्य पर अटल रहने में केसे शका की 
जा सकती है ? 


आगे कहते हुए कविसम्राट्‌ बोले - 'गाध)जी में ऐसी 
प्रामाणिकता है कि उन्हे कितनी ही सम्पत्ति क्यो न दी 
जाये, उसे वे उसी काम में लगाएगे जिस काम के लिए 
वह दी गई होगी * वे उस सम्पत्ति में से अपने लिए एक 
भी पैसा नही खर्चेंगे ।' 

एक ओर गाघीजी मे इतनी प्रामाणिकता है और 
दूसरी आर क्या देखा जाता है ? कई लोग अपने पास जमा 
धर्मादा खाते की रकम में से कुछ देकर कीत्ति उपाजंन 
करते हैं । इतना ही नही, वहुत-से लोग ती धर्मादे की 
ही रकम हजम कर जाते है । ऐसे लोगो का क्‍या गावीजी 
की प्रामाणिकता से शिक्षा नही लेनी चाहिए ? 

कविसम्राट्‌ रवीन्द्रनाथ ने गाधीजी के सबंध में जो 
कुछ कहा,- उसे सुनकर अमेरिका के वडे-बड़े पादरियों नें 
कहा-“जब गाधा ऐसा है तो कहा जा सकता है कि ससार 
में सवसे बड़ा पुरुष महात्मा गाघी ही है ।' इस प्रकार गाधीजी 
के गुणों से प्रभावित होकर लोगो ने स्वीकार किया कि 
ग़ाथीजी ससार के सवसे बड़े पुरुष है । 


रवि वाबू मे गाधघीजो की कतिपय विश्येपताश्रों का 
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ही जिक्र किया है। उनमे और जो गुण हैं, उनके विषय 
में तो वही पूरी तरह कह सकता है जिसने सन्निकट रह- 
कर अ्रभ्यास किया हो । फिर भी कहा जा सकता है कि 
गाघीजी में कुछ ग्रुण ऐसे हैं जो उनका महत्त्व बढाते हैं 
श्रौर जो सब के लिए अनुकरंणीय भी हैं। उनमें कितना 
सेवाभाव है, इस सबंध में श्रीनिवास शास्त्री ने कहा है । 
श्रीनिवास शास्त्री नरमदल के नेतो हैं और राजनीतिक 
विपयो में गाधीजी से उंतका मतभेद भा रहता है। श्री नि- 
वास शास्त्रों ने सन्‌ १९१४ में यूरोप म॑ देखा कि गाघीजी 
उन लोगो की भी अपने हाथ से पट्टी बाघ रहे हैं जो कोढ 
श्रादि भयकर घृणास्पद और छूत की बीमारियों से पीडित 
हैं । यह देखकर शास्त्रीजी का हृदय पलट गया और उन्हें 
परचात्ताप हुआ कि मैं ऐसे सेवाभावी पुरुष की अवज्ञा करके 
ग्रपराध कर रहा हु । 


गाघीजी तो इस तरह के लोगो की सेवा करते है 
लेकिन आप लोग अपने घर के लोगो की या अपने सह- 
घमियों की भी सेवा करते है या नही ? किसी को दुखी 
देखकर यह तो नही कहते कि यह तो अपने कर्मों का फल 
भोग रहा है ! हमें इससे क्या सरोकार-ऐसा कहना अपनी 
वाणी का दुरुपयोग करना है । हाथी के भव में मेघकुमार 
ने कहा होता कि यह खरगोश तो अपने कर्मों का फल 
पाता है, तो क्‍या वह मेघकुमार हो सका होता ? क्‍या 
भगवान्‌ उसके विषय में ऐसा कहते कि-मेघकुमार ! तुमने 
शशक पर दया की थी, इस कारण तुम भेघकुमार--श्रेणिक 
के पुत्र हुए हो ! अ्रतएव जब कभी कोई दुखी प्राणी 
दृष्टिगोचर हो तो सोचना चाहिए--यह अ्रपत्ने कर्मों का 
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फल भोग रहा है, लेकिन हमें इसकी सेवा करनी चाहिए । 
इस प्रकार विचार करने से ही सेवाभावता कायम रहती 
है । शास्त्र का यही आदेश है कि स्वयमेव सेवा करने की 
भावना रखो | ज्ञास्त्र का तो यह आदेश है किन्तु आप 
लोगो को दूसरों की सेवा करना वहुत कठिन जान पडता 
है । गाधीजी ज॑ंसी महिमा आपको मिले तो झाप फौरन 
उसे लेने के लिए तैयार हो जाएंगे, लेकिन गाघीजी की 
तरह सेवा करने के लिए कितने लोग तैयार हैं? गावीजी 
का सेवाभाव देखकर उनके विरोधी का भी हृदय पलट 
गया और वह उनके व्यक्तित्व से प्रभावित हो गया । 


जनशास्त्र में क्षमा को सबसे बड़ा गुण कहा है। दस 
प्रकार के यतिधमों में क्षमा को पहला स्थान दिया है! 
साथ ही क्षमा कंत्ती होती है और वह क्रिस सीमा तक रखी 
जा सकती है, यह वतलाने के लिए गजसुकुमार मुनि का 
उदाहरण भी दिया गया है। कहा जा सकता है कि जरा- 
सा विच्छू काटने का कष्ट सहना भी कठिन हो जाता है 
तो मस्तक पर जलने वाली श्राग के दुख को किस प्रकार 
सहन किया गया होगा ? लेकिन ग्राज क्षमा के जो उदा 
हरण सुने जाते हैं, उन पर से इस प्रकार का सदेह मिंट 
जाता है और ऐसा सदेह रखने वालों को भी मानता पड़ता 
है।कि जब इस समय भी ऐसी अपूर्व क्षमा करने वाले पुरुष 
मौजूद है तो प्राचीनकाल में सिर पर जलने वाले अश्रगारो 
से न घवराकर अगर गजसुकुमार मुनि ने क्षमा रखी तो 
कोई आइचये की वात नही है । ॥ 


, गाघीजी मे क्षमावृत्ति कैसी है, इस सबंध में एक 
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उदाहरण सुना गया है , उन्होने दक्षिण श्रफ्रीका में सत्या- 
ग्रह का युद्ध छेहा था । उस समय एक पठान को यह सदेह 
हो गया कि गाघीजी ने हमे तो सरकार के विरुद्ध सत्याग्रह 
मे लगा रखा है आ्राप स्वयं सरकार से मिल गया है ऐप्ा 
सदेह होने पर पठान को बहुत क्रोध आया | उसने सोचा -- 
श्रगर गावी मुझे मिल जाये तो उसे जिन्दा नही रहने दू गा। 


सचमुच एक दिन गाधीजी पठान को मिल गये । 
उसने गाधीजी को उठाकर गटर में डाल दिया । गाधीजी 
को चोट झाई औझौर वे बेहोश हो गये । उनके भित्र उन्हें 
ग्रस्पतताल मे ले गये । जब वे होश मे आाए तो उन्होने' 
पूछा - बात कया है ? 


मित्रों ने कहा-- अमुक पठान ने आपको गठर से 
फेंक दिया था । आपको अमुक-अमुक जगह चोट भझ्राई है ॥ 
आप जरा अच्छे हो जाइये, तर्ब॑ उस पर मुकदमा चलाय। 
जायेगा । 


- उस समय गाघीजी ने कहा--मैं श्रपने एफ भाई पर 
मुकदमा चलाऊँ ? यह कैसे सभव हो सकता है ? मेरे 
हृदय में क्षमाभाव है या नही, इस वात की कसौटी हुई 
है । गन्‍ता जब खेत में रहता है तब भी मीठा रहता है, पेला 
जाता है तब भी मीठा रहता है, उवाला जाता है तब भी 
मीठा रहता है और जत्र गुड या शक्कर बनता है तव भी 
मीठा रहता है। वह अपने स्वभाव को किसी भी हालत 
नही छोड़ता । ऐसी दशा मे मैं अपने भाई पर कैसे मुफ़दमा 
चला सकता हू ' चलो, उस भाई के पास चले और इस 
कसौटो पर कसने के लिए उसका उपकार मानें । 
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और चर्वी लगे हुए वस्त्रो की श्रपेक्षा खादी में अधिक खर्च 
भले जान पड़ता हो, मगर आपको यह भी सोचना चाहिए 
कि खादी के निमित्त खर्च किया हुआ प्रत्येक पैसा देश के 
गरीब भाइयो के पास ही पहुचता है । इसके विपरीत 
मेचेस्टर के मलमल में लगा हुग्ना पैसा विदेशों में जाता है 
और उससे गरीब देशवासियो की रोटी मारी जाती है । 
अगरेज लोग अपने देश की चीजो का बहुत ख्याल करते 
है और कई गुनी कीमत चुकाकर भी अपने ही देश की 
चीज खरीदते हैं। ऐसा न करना उन्हें देशद्रोह मालूम 
होता है । कया स्वदेशी वस्तुओं की श्रपेक्षा करके विदेशी 
वस्तुए खरीद करके आप देशद्रोह के भागी नही होते ? 


यह तो निश्चित है कि खादी के लिए जो ज्यादा 
पैसे देने पडते हैं वे गरीब देशबन्धुओं के पास पहुंचते हैं 
और मिल के बस्त्रों के पैसे विशेषत, विदेशी पू जीपतियों 
के पल्‍ले पडते है । एक बार किसी ने बतलाया था कि 
मद्रास के राजगोपालाचार्य ने खादी के प्रयोग का एक 
कारखाना खोला था । उस कारखाने के द्वारा १४८ ग्रामों 
के गरीबो का दुष्काल के समय गुजारा चला । इस प्रकार 
छोटे-छोटे कार्यो द्वारा भी गरीबों की किस प्रकार सहायता 
की जा सकती है इस वात पर विचार करो और खादी 
तथा मिल के बस्त्रों में होने वाले आरभ-समारभ का भी 
विचार करो और देखो कि अल्पप्मारभ किसमें है और 
महारभ किसमें है ” तब झापको मिल के झौर खादी के 
वस्त्रो का अन्तर प्रतीत हो जायेगा । खादी पहिनने के कारण 
आज आपको कुछ असुविधा भी उठानी पड़त्ती हो तो भी 
प्रवाह मत करो । झाखिर तो यह अल्पारभी ही परमात्मा 
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के सन्निकट माने जाएंगे । झब खादी पहनने में शारीरिक 
कष्ट भी तो नही है, क्योकि खादी भी अच्छी, से. अ्रच्छी 
बनने लगी है । पहले इस देश में बहुत बढिया कपडा बनता 
था । कहते हैं कि ढाके की मलमल का सात सौ रुपये का 
थान बिकता था । यूरोप की स्त्रिया भी ढाके की मलमल 
पहनने के लिये ललचाती थी और जो पहनती थी वे गवं 

का अनुभव करती थी । इतिहास के अनुसार ढाके के इस 
' व्यवसाय को बडी बेरहमी के साथ खत्म किया गया । 
यहा तक कि मलमल बनाने वाले लोगो के अंगूठे भी कटवा 
दिये गये । यह निर्देयता मिल के चर्बी वाले बस्त्रों के 
लिए ही की गई थी ! 


मतलब यह है कि ग्राधीजी ने दया से प्रेरित होकर, 
वेश्याओ के कपडे देखकर अपने वस्त्र सीमित कर 
लिए । गाघीजी ने तो इतना त्याग किया लेकिन आराप 


क्या चर्बी लगे वस्त्रो का भी दया के खातिर त्याग नही कर 
सकते ”? 


चबी के कडे का विचार प्रव्नत (महारभ) की क्रिया 
की दृष्टि से भी विचारणीय है। मेचेस्टर मे बना हुआ 
कपड का एक टुकडा भी पहनने से मेचेस्टर को शअ्रत्नत की 
क्रिया लगती है या नही ? इतना होने पर भी आप चर्बी 
लगे मिल के वस्त्र त्यागने को तैयार नहीं हैं ? 

गाघीजी के हृदय मे कितनी दया है, इस सम्बन्ध में 
एक उदाहरण और लीजिये । सुना है कि राजकोट के 
ठाकुर साहब लाखाजीराज गाघीजी पर सदुभाव रखते थे । 
गाघीजी जब राजकोट गये तो लाखाजीराज ने उन्हे मान- 
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गांधीजी उस पठान के पास पहुंचे । उनको वातें 
सुनकर पठान का हृदय पलट गया । वह पद्चात्ताप करने 
लगा कि लोगो ने मुझे भ्रम में डाल दिया और इसी कारण 
मैं भयानक अनर्थ कर बैठा ! इस प्रकार पदचात्ताप करके 
वह गांधीजी के पैरो में गिर पडा और क्षमा मॉगने लगा । 

अगर गाधीजी उस पठान पर मुकदमा चलाते तो 
पठान के हृदय में वैसा परिवर्तत न होता जो उदारतापूर्ण 
क्षमाभाव प्रदर्शित करने के कारण हुंग्ना । 

गाधीजी ने उस पठान पर भो मुकदमा नही चलाया, 
लेकिन लोग अपने सगे भाई पर भी मुकदमा चलाने से. त्राज 
नही आ्राते ! क्‍या आप में कोई ऐसा है जो अपने भाई पर 
* झदालत में मुकदमा चलाने का त्याग करने को तैयार हो ” 
जिन हाकिमो के सामने भाई-भा।ई के मुकदमे आते हैं, वे 
इस विचार से और अधिक शिक्षा ले सकते हैं कि ससतार 
मे किस तरह की झ्राग लग रही है ! यहां भाई भाई का 
दुश्मन बन जाता है ! 

गाघीजी की क्षमा के उदाहरण से यह समझता जा 
सकता है कि जव इस काल में भी इस तंरह क्षमा करने 
वाले मौजूद हैं*< तो भगवान्‌ नेमिनाथ के समय में गजसु- 


> गाघीजी का जीवन ज्यो-ज्यों अग्रसर होता गया, उनकी 
क्षमाभावना बढती गई | अन्तिम दिनो वह इतनी बढ गई थी कि 
बम फेक कर अपने प्राण ,लेने की चेष्टा करने वले पुरुष को भो 
क्षमा कर दिया था और उसे दण्ड न देन के लिए सरकार से अपील की 
थी | गाघीजी को अवकाश मिलता तो निश्चित रूप से कहा जा 'सकता 

हैं कि वे अपने हत्यारे को भी क्षमा कर देने की अपील करते । 
+-सम्पादक 
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कुमार सरीखे क्षमामूत्ति महापुरुष हो तो क्‍या आाइचयं है ' 


गाधीजी की दया के सम्वन्ध में भी एक घटना सुनी 
है । दया का पात्र प्राय दुगुंणी होता है । जिसे जगत्‌ के 
सामान्य लोग दुत्कारते हैं, दयालु उस पर भी दया करते 
है | श्राज बहुत-से लोग मुह से दया-दया तो कहते हैं मगर 
दया के खातिर करते कुछ नही हैं । लेकिन गाघोजी ने 
दया के लिए क्‍या किया, यह ध्यान देने योग्य बात है । 
गाधोजी एक बार गन्तूर गये थे । वहा वेश्या्रो ने भी एक 
सभा का आयोजन किया और गाधीजी से मिलने का विचार 
किया । गाघीजी ने कहा--वे भी मेरी बहनें हैं, इसलिए 
प्रसन्‍नता से मिल सकती है । वेइयाएँ उनसे मिलने गई । 
गाधीजी ने वेश्याश्रो के वस्त्र देखकर उनसे कहा-बहिनो 
तुम ऐसे गँदे वस्त्र तो मत पहना करो । वेश्याओ्रो ने कहा - 
आ्राप इन वस्त्रों को गदे कहते हैं, लेकिन हमारे पास यही 
वस्त्र हैं-दूसरे वस्त्र ही नदी हैं । 


वेश्याओ्ओे का उत्तर सुनकर गाधीजी ने सोचा-मेरी 
हूं बहिनें ऐसा नीचा बधा करती हैं, फिर भी इन्हे पूरो 
तरह वस्त्र नही मिलते । तो दूपरे गरीब भाइयों की क्‍या 
दशा होगी ? उन्हे ऐसे भी वस्त्र प्राप्य न होते होगे ! इस 
प्रकार विचार कर उन्होने सब कपड त्याग दिये । तब से 
वे एक लगोटी और एक चादर में ही रहने लगे । 

यह दया का कितना उत्कृष्ट उदाहरण है ? आप 
तो दया के लिए चर्बी के वस्त्र भी नहीं त्याग सकते ! 
मगर आप दयाघर्म का पालन करें तो आपका भी कल्याण 
हो और दूपरो का भी कल्याण हो । आपको मिल में बने 
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और चर्वी लगे हुए वस्त्रो की अपेक्षा खादी में अधिक खर्च 
भले जान पड़ता हो, मगर आपको यह भी सोचना चाहिए 
कि खादी के निमित्त खर्च किया हुआ प्रत्येक पैसा देश के 
गरीब भाइयो के पास ही पहुचता है) इसके विपरीत 
मेचेस्टर के मलमल में लगा हुआ्ना पैक्षा विदेशों में जाता है 
श्रौर उससे गरीब देशवासियों की रोटी मारी जाती है। 
अगरेज लोग अपने देश की चीजों का बहुत ख्याल करते 
हैं और कई गुती कीमत चुकाकर भी अपने ही देश की 
चीज खरीदते हैं। ऐसा न करना उन्हे देशद्रोह मालूम 
होता है । क्या स्वदेशी वस्तुओं की अपेक्षा करके विदेशी 
वस्तुएं खरीद करके आप देशद्रोह के भागी नही होते ? 
यह तो निश्चित है कि खादी के लिए जो ज्यादा 
पैसे देने पडते हैं वे गरीब देशबन्धुप्रों के पास पहुंचते हैं 
ओर मिल के बस्त्रो के पैसे विशेषत: विदेशी पू जीपतियो 
के पल्‍ले पड़ते हैं। एक बार किसी ने बतलाया था कि 
मद्रास के राजग्रोपालाचार्य ने खादी के प्रयोग का एक 
कारखाना खोला था । उस कारखाने के द्वारा १५८ ग्रामों 
के गरीबो का दुष्काल के समय गुजारा चला । इस प्रकार 
छोटे-छोटे कार्यों द्वारा भी गरीबो की किस प्रकार सहायता 
की जा सकती है इस बात पर त्रिचार करो और खादी 
तथा मिल के बस्त्रो में होने वाले आरभ-समारभ का भी 
विचार करो और देखो कि अल्पग्मारभ किसमें है और 
महारभ किसमें है ? तब आपको मिल के और खादी के 
वस्त्रो का अन्तर प्रतीत हो जायेगा । खादी पहिनने के कारण 
आज आपको कुछ असुविधा भी उठानी पड़ती हो तो भी 
परवाह मत करो । भ्राखिर तो यह अल्पारभी ही परमात्मा 
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के सन्तिकट माने जाएंगे । अब खादी पहनने में शारीरिक 
कष्ट भी तो नही है, क्योकि खादी भी अच्छी से अच्छी 
बनने, लगी है । पहले इस देश मे बहुत बढिया कपडा बनता 
था । कहते हैं कि ढाके की मलमल का सात सौ रुपये का 
थान बिकता था । यूरोप की स्त्रिया भी ढाके की मलमल 
पहनने के लिये ललचाती थी श्रौर जो पहनती थी वे गवं 
का अनुभव करती थी । इतिहास के अनुसार ढाके के इस 
व्यवसाय को बडी बेरहमी के साथ खत्म किया गया । 
यहा तक कि मलमल बनाने वाले लोगो के अगूठे भी कटवा 
दिये गये । यह ॒निर्देयता मिल के चर्बी वाले बस्त्रो के 
लिए ही की गई थी ! 


मतलब यह है कि गाघीजी ने दया से प्रेरित होकर, 
वेश्याओं के कपडे देखकर अपने वस्त्र सीमित कर 
लिए । गाघीजी ने तो इतना त्याग किया लेकिन आप 


क्या चर्बी लगे वस्त्रो का भी दया के खातिर त्याग नहीं कर 
सकते ? 


चबी के कउडे का विचार ग्रव्नत (महारभ) की क्रिय्रा 
की दृष्टि से भी विचारणीय है। मेचेस्टर में बना हुआा 
कफेंपड का एक टुकडा भी पहनने से मेचेस्टर को अन्नत की 
क्रिया लगनी है या नहीं ? इतना होने पर भी आप चर्वी 
लगे मिल के वस्त्र त्यागने को तैयार नही हैं ? 

गाघीजी के हृदय में कितनी दया है, इस सम्बन्ध में 
एक उदाहरण और लीजिये । सुना है कि राजकोट के 
ठाकुर साहब लाखाजीराज गाधवीजी पर सदुभाव रखते थे । 
गाघीजी जब राजकोट गये तो लाखाजीराज ने उन्हें मान- 
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पत्र देने का विनार किया और इसके लिए पेरिस से एक 
सुन्दर संदृक बनवाकर मंगवाया । उसमें रखकर गावीजो 
को मानपत्र दिया जाना था। सदूक बहुत सुन्दर था, लेकिन 
जिप्तके हृदय में गर्हामाव हवा है वह दूध्षरों के पाप को 
ही अपना पाप मानता' है। बेटा जब रोगी होता है तो बाप 
भी इसके लिए अपना अभाग्य समझता है । साधारण लोग 
अपने बेटे को ही बेटा मानतेः हैं, लेकिन जिप्तकी 
भावना विशाल और “वसुध॑व वुट॒ुम्बकम्‌” की होती है, 
वह दूसरे के पापों के लिए भी अपने को उत्तरदायी 
समभता है। ' 


गाधीजी ने राजकोट मे ही शिक्षा पाई थी और वही 
पर साधुमार्गी जन महात्मा बेच रजी स्वामी के समक्ष मदिरा, 
भास और परख्त्री सेवन का त्याग किया था । गाधीजी ते 
इन प्रतिज्ञाओ का बडी दृढता के साथ पालन किया । अनेक 
प्रकार के कष्ट मेलकर भी उन्होने श्रपती प्रतिज्ञाओ्रो को 
निबाहा । 


मेरे सबध में कहा जाता है कि मैं दूसरा त्याग क रने- 
कराने के लिए तो बहुत कहता हू मगर लीलोत्तरी (वनस्पति), 
जमोकन्द आदि के त्याग के लिए कम कहता हू । पृज्य 
श्री्रीलालजी महाराज इसके सबंध मे बहुत कहा करते थे । 
मेरे विषय में ऐसा कहा जाता है किन्तु आज जिस तरह 
के बड-बडो पाप फट निकले हैं. वैसे पहले नही थे । ऐसी 
दक्ा में पहले बडे पाप का त्याग' कराया जाये या छोटे 
पाप का ? इस समय जमीकन्द त्यागने का उपदेश दू या 
चर्बी लगे घ्िल के बस्त्रा के त्याग का उपदेश दूँ ? पहले 
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बड पापों के त्याग का उपदेश देना अधिक लाभदायक 
होता है। बडे पापों की ओर ध्यान न देकर छोटे 
पापो को मिटाने का प्रयत्न करना कैसे उचित कहा जा 
सकता है ? 


लाखाजी राज पेरिस से बनकर आये हुए सदूक में 
गाधीजी को मानपत्र देने लगे ” उस समय गाधोीजी ने' 
कहा मेरे लाखो भाई तो रोटो के बिना दुख पा रहे हैं, 
फिर मुझे इस प्रकार के सदूक में रखकर मानपत्र देता कया' 
मेरी हँसी कराना नहीं है ” मेरे घर में इस सदृक को 
रखने की जगह' भी तो नही है ! गाधीजी का यह उद्वार- 
भाव कितना सराहनीय है ? 


गाधीजी का सादगी का क्‍या बखान किया जाये ? 
उनके विचार में और आचार मे स्पृहणीय सादगी है । 
उनका भोजन, लिवास आदि सभी कुछ झ्रापके समक्ष' आदर्स 
सादगी का नमूना पेश करते हैं'। वास्तव में जहा दयालुता 
होती है वही ऐसी सादगी रह सकती है। श्रीमताई का 
ग्राडम्बर त्यागे. बिना न दया श्राती है; न सादगी शआ्राती 
है । इसीलिए गाघीजी ने 'श्रोमताई का ठाठ त्यागा है, 
अन्यथा वे श्रीमत की तरह भी रह सकते थे। उनके लड़के 
ने उन्हे पत्र लिखा था कि आप बडे आदमी माने जाते हैं, 
आप वैरिस्टर हैं और बुद्धिमान्‌ - हैं। श्रतएव किसी ऐसे 
व्यवसाय की बात सोचिये जिससे अपन श्रीमत बन जाए। 
इस पत्र का उत्तर देते हुए गाधीजी ने लिखा था कि मैं 
सुदामा और नरसी मेहता से भी ज्यादा गरीब बनना 
चाहता हु । तुम ज्यादा श्रीमत बनना चाहते हो और मैं 
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ज्यादा गरीक बनना चाहता हूं । ऐसी स्थिति में मेरा और 
तुम्हारा मेल कैसे बैठ सकता है ? 


झ्राज के अधिकाश श्रीमान्‌ श्रीमताई के ढोग में फस- 
कर गरीबों की ओर ध्यान नही देते और न दुखियों की 
सहायता करते हैं । मगर ऐसा करके वे अपने लिए ही 
सकट को श्रामत्रित कर रहे हैं। अगर श्रीमान्‌ और गरीब 
के बीच की दीवाल इसी प्रकार चौडी बनी रही तो वह 
दिन दूर नहीं जब “वोल्शेविज्म' आ जायगा । बत्तेंडा मे 
पज्य श्रीलालजी महाराज ने कहा था कि गरीबो पर दया 
करो । उनकी उपेक्षा मत करो । ऐसा न किया तो वोल्शे- 
विज्म आ घमकेगा । उस दशा मे आप श्रीमत कहलाने 
वालो को संकट में पडना पड़ेगा। गरीब आपसे प्रश्न क रेंगे- 
यह घन कहा से लाये हो ? तुम्हारी तिजोरियो में जो धन 
भरा है वह हम गरीबों से ही तुम्हारे पास पहुंचा है। 
वस हो गया । श्रब हम गरीब और तुम श्रीमत नहीं रह 
सकते । हम सब समान होकर ही रहेगे । इस प्रकार आज 
जिन गरीबों की उपेक्षा की जा रही है, वही गरीब आपकी 
श्रीमताई खत्म कर देंगे । इसके विपरीत अगर आप श्रीम- 
ताई के ढोग मे न पडकर गरीबो की रक्षा करेंगे तो गरीब 
अपने प्राण देकर भी आपकी रक्षा करेंगे । 


इसलिए मैं कहता हूं कि गरीबों की सहायता के 
लिए खादी को अपनाना सीखो । गरीबी की रक्षा करने 
पर ही आपकी श्रीमताई टिक सकती है । अतएवं अपनी 
भलाई के उद्देश्य से भी आपको गरीबों की भलाई करनी 
चाहिए । मेरी इच्छा है कि आपको सदुवुद्धि प्राप्त हो और 
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श्राप परमात्मा की शरण में जायें, जिससे श्रापकी आत्मा 
का कल्याण हो तथास्तु । 


गाधी जयन्ती 
२-१०-३७ 
जामनगर 


श्त 4५ 
गा 


९ ; अन्‍्त्यलीडाएर और वेचकर्स 


ठक्कर बापा अन्त्यजोद्धार का जो कार्य कर रहे हैं 
वह ज॑नधर्म के सिद्धान्तों से प्रतिकूल नही है वल्कि जैन- 
धर्म के अनुकल है। उत्तराध्ययन सुत्र मे कहा है 
सोवागकुल संभूझो गुणृत्तरघरों मृणी । 
हरिएसवलो णाम श्रासी भिक्‍खू जिदन्दिश्रो '! 


भगवान्‌ महावीर ने कहा है कि चांडालकुल मे उत्पन्न, 
उत्तम गुणो को धारण करने वाले, जितेन्द्रिय हरिकेश वल 
नामक मुनि हुए हैं । 


इस गाया से स्पष्ट है कि जेन शास्त्र के अनुसार 
चाडाल भी ज॑नघमं में दीक्षित हो सकते हैं और वे उत्तम 
गुणो के घारक और जितेन्द्रिय मुनि भी हो सकते हैं ! इस 
प्रकार जैनधर्म के समीय्र मनुष्यमात्र समान है। जैनघर्म 
जाति-पाति का कोई भी अनुचित पक्षपात नहीं करता । 
जेनघर्म की शीतल छाया मे प्रत्येक मनुष्य को शान्तिलाभ 
करने का अधिकार है, चाहे वह नीच समझे जाने वाले 
कुल में उत्पन्न हुप्रा हो, चाहे उच्च माने जाने वाले कुल 
में । वास्तव में कोई मनुष्य ऐसा हो ही नही सकता, जिससे 
घृणा की जाये या जिसे छूने से छूत लग जाये । 

भारत का यह दुर्भाग्य है कि यहां के लोग अपने 


अस्त्यजोद्धार और जैनधर्म॑ ] [ १६६ 


कुछ भाइयो से ऐसा परहेज करते हैं कि उनके छू जाने 
मात्र से अपने आपको अ्रपवित्र मानने लगते हैं। अर्थात्‌ 
वे अपने भाई को भी नहीं छूना चाहते । मगर अछूत कह 
लाने- वाला व्यक्ति कया समाज का श्रग नही हैं ? 
जेसे शरीर का एक अ्रगः दूसरे श्रग का सहायक है; 
उसी प्रकार अन्त्यज भी समाज के सहायक है। सिर चरण 
का सहायक ओर चरण सिर का सहायक है। मस्तक 
ऊँचा माना जाता है मगर चरण की सहायता उसके लिए 
भी अपेक्षित है। इसी दृष्टि को सामने रखकर महापुरुष 
ने चरणस्पर्श करने का विधान किया है, शिर.स्पर्श का 
विधान, नही किया है। क्योकि भले ही सिर ऊचा हो 
लेकिन उसकी स्थिति तो पैरो पर ही है । हरिजन ईदइवर 
के चरण है। श्रतः हरिजनो से घृणा करना ईइवर को 
भूलना है और देश को डुबाना है। गनीमत है कि भारत 
भ्रव करीब श्रढाई हजार वर्ष बाद फिर इस दिशा में चेता 
है और वह हरिजनो का महत्व जानने लगा है। प्रायः 
यह माना जाता है कि जब बड़-बड़े रोग मिट जाते है 
तो छोटे रोगो से क्या डरना ! इस विचार से कभी-कभी 
छोटे रोगो की उपेक्षा कर दी जाती है और वे बने रहते 
हैं। लेकिन हरिजनों के प्रइन की उपेक्षा करना ठीक 
नही है। 

जेनघर्म के चरम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर ने' 
भारतवष में महान्‌ क्रान्ति की थी। उनकी क्रान्ति का 
क्षेत्र सकीर्ण नही था । सिर्फ घाभिक क्षेत्र मे ही नही वरन 
जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में उन्होंने क्रान्ति की थी । जाति- 
पाति के आघार पर उच्चता और नोचता की कल्पना के 
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विरुद्ध उन्होंने उपदेश दिया था और जातिगत अधिकारों 
का निषेध किया था । मगर भगवान्‌ महावीर का अनुयायी 
जैनसघ अ्रपनी मौलिक और वास्तविक मान्यताश्रों से हटता 
गया और अपने वहुसख्यक पडोसियो से प्रभावित होता 
गया । घीरे-घीरे ऐसा समय झा गया कि उसकी मान्यता 
सिर्फ झ्ाम्त्रो मे रह गई और उसका व्यवहार वैसा ही वन 
गया ज॑सा कि सर्वसाधारण बहुसख्यक जनता का था । 
लेकिन अ्रव जेनसमाज भो हरिजनों के विपय मे: सचेत 
हुआ हे । ज॑नसमाज को सोचना चाहिए कि हरिकेशी मुनि 
चाण्डाल कुल में उत्पन्त होकर भी अनुत्तर धर्म का पालन 
करने वाले हुए हैं ' ऐसा स्वय भगवान्‌ ने कहा है। इस 
प्रकार चाण्डाल कुल से किसी प्रकार का परहेज नहीं किया 
गया है । फिर आप इतना परहेज क्यो करते हैं ? 
लोग आपको सेवा कर रहे हैं उन्हे श्राप क्यो भूल रहे हैं ? 
उनके प्रति जघन्य व्यवहार क्यों?करुते हैं ? जब चाण्डाल 
कुल में उत्पन्न होने वाले, अनुत्तरें धर्म का पालन कर 
सकते हैं तव और क्या कमी रह गई जिमके कारण उनसे 
णा की जाती है ? जैनसमाज में छतछात का भाव मौलिक 
नही है | यह दूपरो के सम्नर्ग से और कुछ-कुछ अज्ञान के 
कारण आ गया है। क्सी भी ज॑नशास्त्र मे ऐसा उल्लेख नही 
मिल सकता कि अप्ुक्त जाति के मनुष्य को छू लेने से कोई 
अष्ट हो जाता:है । 27 : 

* इस प्रसंग पर कोई हरिजनो मे रही हुई खराबियों 
की वात कह सकता है । मैं स्वीकार करता हू कि उनमे 
कई बुराइयां भी पाई जाती हैं। मगर ससार में कौन-सी 
ऐसी जाति हैं जो दूध को घुली हो? किस जाति मे. 
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प्रच्छाई व बुराई नहीं पाई जाती ? इसके अ्रतिरिक्त हरि- 
जनो की बुराइयो के सबध में सवर्ण लोग भी, उत्तरदायी 
हैं । यह नियम, है कि जिस चीज की सारसभाल नहीं की 
जाती, वह बिंगड जाती है। आपने हरिजनों की सभाल 
नही. की ! उनकी ओर श्रापकी उपेक्षा रही । इस कारण 
उनमे खराबी झआ गई । श्राप उनका सुधार कर सकते हैं । 
इसके बदले उनसे घृणा करना और उन्हें श्रछृत मानना 
उचित नही है । श्रौरों के बिना तो कदाचित्‌ काम चल 
सकता है लेकिन जिन्हे श्राप भगी कहते हैं और घृणा करते 
हैं, उनके बिना एक दिन भी काम चलना कठिन हो जाता 
है । उदाहरणार्थ, श्रगर कचहरी और कालेज में कुछ दिन 
छुट्टी हो जाये तो कोई हानि नही होगी-श्रापका जीवन 
ग्यवहार ज्यों का त्यो चलता रहेगा, लेकिन भगी अगर 
एक दिन के लिए तातील कर दें और स्वच्छता न करें तो 
सारे समाज को कठिताई में पडना होगा । 


: जैनधर्म कहता, है कि चाण्डाल कुल मे उत्पन्त व्यक्ति 
भी मुनि हो सकता, है और मुनि -होने पर वह महान्‌ से 
महान्‌ वस्तु का उपदेश ब्राह्मण तक को दे सकता है। 
ब्राह्मणो ने हरिकेशी मुनि से कहा था--आप यज्ञ क्‍यों नहीं 
फरते ? इस प्रइन के उत्तर में हरिकेशी मुनि ने कहा-- 
हम मुनि यज्ञ करते ही हैं । उन्होने कहा-- 


सुसंबुडा पंचहि संवरेंहि इह जीवियं प्रणवकखमाणा | 
बोसट्ूकाय सुचइत्तदेह समहाजयं जयद जन्नसिद्दु ॥ 


सच्चा त्यागी महामुति ही सच्चा यज्ञ कर सकता है 
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इस प्रकार कहकर उन्होने ब्राह्मगो को भी सच्चे यज्ञ का 
उपदेश दिया है । 


यज्ञ का अर्थ आग में घी होमना ही नही है। वास्त- 
विक यज्ञ तो वही है जिसका उपदेश हरिकेशी मुनि ने दिया 
है । झाग में घी होमना आदि तो यज्ञ के नाम पर घोटाला 
चला था और जब यह घोटाला चला था तभीहरिकेशी 
मुनि ने ब्राह्मणो को सच्चे यज्ञ का उपदेश दिया था। गीता 
में भी कहा है-- 
द्रव्ययज्ञास्तपोपज्ञा योगयज्ञास्तथाउपरे ॥ 
स्वाध्यायज्ञानयज्ञाइच यतयः सशितवब्रताः ॥। 


गीता में कहा है कि अगर तुम्हारे पास द्रव्य है तो 
द्रव्य का यज्ञ करो अर्थात्‌ द्रव्य को “इदम्‌ न मम 
कहकर त्याग दो। द्रव्य न हो तो तपयज्ञ करो तप 
करके उसे अपने लिए न रखो, किन्तु “इदम्‌ न मम! 
कहकर उसका भी यज्ञ कर दो । अगर तप को अपने लिए 
रखोगे तो तपोमद हो जायेगा और उससे आत्मा का पतन 
ही होगा । अगर तप नही है और योग है तो योग का 
यज्ञ करो । अगर योग को अपने लिए रखोगे तो लोगों 
को चमत्कार दिखलाने में लग जाआओ्रोगे, जिससे गिरोगे ही, 
उठोगे नही । श्रगर स्वाध्याय करते हो तो उसका भी यज्ञ 
कर दो । अगर तुम्हारे पास ज्ञान है तो ज्ञान का भी यज्ञ 
कर दो । स्वाध्याय और ' ज्ञान का अभनिमान मत करो । 
ससार के कल्याण मे इन सब को होम दो । 


हरिकेशी मुनि कहते हैं कि यति लोग ऐसा ही यज्ञ 


अस््यजोद्धार और जैनधर्म] [७३ 


करते हैं | श्राग में घी होमने का नाम यज्ञ नही हैं। इस 
प्रकार चाण्डाल कुल में उत्पन्त व्यक्ति भी महान्‌ तत्त्व का 
उपदेश दे सकता है | जैनघर्म उनके ,प्रति किसी प्रकार 
का भेदभाव नही करता । 


प्रन्‍न्न किया जा सकता है कि शास्त्र में नीच गोत्र 
की बात श्राई है । फिर छुप्नाछत जैनशास्त्र से सगत क्यो 
न मानी जाये ? इस प्रदन का उत्तर यह है कि शास्त्र में 
कही भी नीच गोत्र वाले को श्रछत नही बतलाया । जैन- 
धर्म का तत्त्वविवेचन सिर्फ मनुष्य समाज को लक्ष्य करके 
नही है । जैनशास्त्रों में वतस्पतिकाय तक के जीवो की चर्चा 
की जाती है । शास्त्र के श्रतुसार सभी पशु नीच गोत्र कर्म 
के उदय वाले हैं। क्‍या कोई उन्हें श्रछूत समभता है ” 
लोग गाय-मेस आदि नोच गोत्र वाले पशुओं का दूध पीने 
में सकोच नहीं करते । फिर नीच गोत्र की कल्पना करके 
किसी मनुष्य को अछूत कसे कहा जा सकता है ? तात्पयें 
यह है कि नीच गोत्र और अस्पृश्यता का कोई अविनाभाव 
सबंध नही है । 


तात्पयं यह है कि ठवकर वापा हरिजनों के लिए जो 
कार्ये कर रहे हैं, वह कार्य जैनधर्म से प्रतिकूल नही है । 
ठककर वापा इसके लिए जो श्रम उठा रहे हैं वह प्रशसनीय 
है । जैन समाज इसमे श्रपना सहयोग जितना ज्यादा देगा, 
वह उतनी-ही अपने घर्मं की सेवा करेगा । नेहरू परिवार 
ने भी देश के लिए बहुत त्याग किया है। एक सम्पन्न 
परिवार का इस प्रकार सादगी से जीवन बिताना आदर्श 
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है कक इकलाल ठक्कर और श्रीमती राजेदवरी नेहरू 
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१० ; छककर बाप का कक्तब्यः 

श्री जवाहरलालजी महाराज का नाम बहुत दिनो से 
सुना करता था । महात्मा गाँधी ने भी आपका उपदेश 
सुनने की इच्छा दर्शायी थी ! इसी से जाना जा सकता 
है कि आपका उपदेश कितना बोधप्रद होगा । आप खादी 
फो अपनाने श्ौर हरिजनों का उद्धार करने के उपदेश भी 
सुन्दर रीति से दिया करते हैं। आपका उपदेश जितना 
भी माना जाये, कम्त ही है। हरिजनसेवा का कार्य पराया 
नही है। वे दूसरे नहीं हैं किन्तु अपने घर के ही हैं । 
अपने घर के किसी आदमी को हलका या नीच 
कहकर झलग कर देना अनुचित हैं। वे तो आपकी 
सेवा करें और आप उनको छिटकावें, यह भी अनुचित है । 
इसलिए हरिजनो को छिंटकाना नहीं चाहिए। हरिजन 
किस प्रकार एकनिष्ठा से सेवा करते हैं, इसको बताने के 
लिए मैं आप लोगों के सामने एक उदाहरण रखता हूं । 
पोरबदर में मैं नौकर था, तब की बात मुझे मालूम है कि 


एक जैन कुटुम्ब जब कही बाहर जाता था तब वह अपने घर 
की और तिजौरी आदि की चाबिया एक भगी को दे जाया 





पूज्य श्री के भाषण के परचात्‌ श्री ठक्‍्कर वापा द्वारा दिया 
गया वक्‍्‌्तव्य। 
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करता था | उस पर यह कसा विश्वास था ? और इस 
विश्वास का कारण यही है कि हरिजन लोग एकनिष्ठा 
से सेवा करते हैं। इसलिए शभ्रातृुभाव रखकर उन्हें अ्रपना 
मानना चाहिए झौर उन्हें घ॒र्मं की शिक्षा देनी चाहिए | बस, 
इतना ही कहकर मैं बैठने' की इजाजत चाहता हूं । 


ु ० 0... 
११ कोच जठन अमर माशे १ 
प्रणमू वासुपूम्य जिनवायक सदा सहायक तु मेरो । 


यह भगवान्‌ वासुपूज्य की प्रार्थना है। इस प्रार्थना 
मे यह आशय, दिखलाया,गया है कि संसारी जीव जो दुख 
या विघ्न भोगते है, उन्हे त्िष्कारण नहीं मानना, चाहिए 
किन्तु यह मानना चाहिए कि वे दुशख भौर.विध्त सकारण 
ही हैं। बिना कारण के कोई कार्य नही होता है। घडा 
तभी बनता है जब मिट्टी उपादानक्रारण और चाक आदि 
निमित्तकारण होते हैं । इस प्रकार घडा मिट्टी के होने पर 
हो बनता है लेकिन घडा'बन जाने पर भी मिट्टी में से 
पट्टी के सस्कार नही जाते । मिट्टी में 'घडा बनने के जो 
सस्कार है, वही सस्कार मिट्टी को घड़े के रूप में परिणत 
करते हैं । ४ 


॥। 


जो वस्तु सकारण है--किसी कारण से जिसकी उत्पत्ति 
हुई है वह मिटने के कारण मिलने पर मिट भी जाती है। 
जब दु.ख सकारण हैं तो उतका भी विताश हो सकता है। 


दु खो का विनाश किस प्रकार हो सकता है ? इस 
विपय में ज्ञानीजनों का,कथन है कि ससार मे जो भी 
झ्राधिभौतिक, आधिदेविक और आध्यात्मिक दु ख भोगे जा 
रहे हैं, वे सब परमात्मा की प्रार्थवा करने पर नष्ट हो 
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सकते हैं । इन दु खों का विनाश करने के लिए परमात्मा 
से प्रार्थना करनी चाहिए कि--हे प्रभो ! मेरी वृद्धि में 
ऐसी प्रेरणा, ऐसी जागृति हो कि मैं यथार्थ तत्त्व को जानने 
लगू ।” इस प्रकार सच्चे अ्रन्तःक रण से परमात्मा की प्रार्थना 
करने से 'बुद्धि मे ऐसी शाक्तिःश्रा जायेगी कि वह यथार्थ 
तत्त्व को जान सकेगी और जब वुद्धि यथार्थ तत्त्व को जानने 
लगेगी तव सभी श्रकार के दुःख और ताप मिट जाएगे । 


परमात्मा की प्रार्थंता मे कितनी और कैसी शक्ति है 
तथा प्रार्थना करने से किस श्रकार दु.खों का विनाश होता 
है, इस विषय मे इस प्रार्थना में कहा गया है-- 


खलदल प्रवल दुष्ट श्रति दारण जो चौतरफ करे घेरो, 
तदपि कृपा तुम्हारी प्रभुजी श्ररियन होय प्रगटें चेरों॥ 


हे प्रभो ! तराजू के एक पलड में ससार के समस्त 
दुख रखे जायें और दूसरे पलड में तेरी कृपा -रखी जाये 
तो तेरी कृपा का पलडा ही भारी होगा । एक पलडे, में 
ससार के समस्त शत्रुश्नों को रखा जाये और दूसरे में तेरी 
कृपा रखी जाये तो शत्रुओं का पलड़ा हो हल्का -रहेगा 
भ्ौर तेरी कृपा का पलडा भारी ठहरेगा । तेरी कृपा होने 
पर छात्र लोग शत्रुता त्याग कर मित्र बन जाएगे। उनमे 
मेरे प्रति छात्रुता ही न रहेगी | प्रभो ! कोई हू र पुरुष 
अपनी शूरता के वल॑ से अ्रपने शत्रुओं को अगर भुका भी 
ले तो शत्रु अपने शरीर से:ही 'भुकेंगे । झूर पुरुष उनके 
श्रन्त करण को नही भुका सकता । लेकिन तेरी कृपा होने 
पर वे अन्त करण से नम जाएंगे। जिन्हे मैं अपनी भौतिक 
शक्ति से नमाता हूं थे आज नम भी सकते है किन्तु कल 
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ऐसा, भी अवसर श्रा सकता, है कि, मुभकों उन्ही के आगे 
नतमस्तक होना पड । इस तरह वह कभी मेरे सामने नमे' 
भ्रौरकभी मैं उसके सामने नम्‌, यह श्यु खला बन जायेगी। 
लेकिन तेरी कृपा होने परसदा के लिए शत्रुता का अन्त 
हो जाता है और वैर की परम्परा नही चलती । 


कहा जा सकता है कि परमात्मा. तो वीतराग हैं, 
श्रतएव उनकी प्रार्थना करने से दू खों का किस प्रकार विनाश 
हो' सकता है ? इस प्रश्न' के उत्तर मे! ज्ञानीजनः कहते हैं 
कि परमात्मा' को प्रार्थना से बुद्धि यथार्थ तत्त्व को' जानने' 
लगेगी और जब बुद्धि. यथार्थ तत्त्व को जानने लगेगी, तब 
किसी प्रकार का दुख रह ही' नही सकता । जो सत्य है' 
वह सक्रिय है, निष्किय नहीं है श्रौर जो, निष्किय है वह 
सत्यः नही है | सस्कृत भाषा मे एक इलोक प्रसिद है-- 
एब बन्ध्यासुतों याति खपुष्पकृत शोखरः ॥ 
सृगतृष्णाम्भसि स्‍्नात्वा शन्नश्वुग धनु्धरः ॥ 
देखो, आकाश के फूलों की माला पहने, खरमोश के 
सीगो का घनुष धारण किये, मृगतृष्णा के जल मे स्नान 
करके वह वध्या का पुत्र जा रहा है । 


इस कथन को आप अपने अनुभव से ही' गलत कह 
देंगे । जो वस्तु वास्तव में है ही नही, उसमे क्रिया किस 
प्रकार हो सकती है ? वन्या स्त्री के पुत्र हो ही नही सकता 
तो वह गमन कैसे कर सकता है ? इस प्रकार जो चस्तु 
सत्य नही है - मिथ्या है उसमें सक्रियता नही रह सकती । 
जो सत्य है वह सक्रिय ही होती है! न्यायशास्त्र मे तो 
अ्र्थक्रिया करना ही वस्तु का लक्षण स्वीकार क्रिया गया है । 
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परमात्मा की प्रार्थना सत्य है, इसलिए वह सक्रिय 
होनी चाहिए । परमात्मा की प्रार्थना सत्य किस प्रकार है 
गौर उसमे कैसी शक्ति रही हुई है, यह बताने के लिए 
इसी प्रार्थना मे कहा गया है - 


खलदल प्रवल दुष्ट श्रति दारुण जो चौतरफ करे घेरो । 
तदपि हृपा तुम्हारी प्रभुज्ी श्ररियन होय प्रकट चेरो ।' 


प्राथंना मे ऐसी शक्ति तो है लेकिन उस शक्ति का 
पता तभी लगता है जब प्रार्थना सक्रिय हो। मान लीजिये 
मणि पास होने से अग्नि शान्त हो गईं । यद्यपि यह नहीं 
दीखता कि मणि ने आग को किस प्रकार झ्ान्त किया 
है ” फिर भी आग के श्ञान्त हो जाने से यह तो जाना 
हीं जाता है कि मणि में आग, को शान्त करने की शक्ति 
मौजूद है। इसी प्रकार प्रार्थना में भी शत्रुओं को मित्र 
बना देने की शक्ति विद्यमान है। मगर उस शक्ति पर 
विश्वास हो तभी उसका पता लगता है। वास्तव मे प्रार्थना 
मे ऐसी शक्ति तो है लेकिन लोगो को उस शक्ति पर भरोसा 
नही है । अगर आप परमात्मा की प्रार्थना का चमत्कार 
देखना चाहते हैं तो प्रार्थना में श्नरटल विश्वास उत्पन्न 
कीजिए । विश्वासपूर्वक अ्न्तःकरण से प्रार्थना करने पर 
किसी भी प्रकार का दु.ख या उपद्रव नही हो सकता और 
अ्रगर प्रार्थना करने पर भी दुख या उपद्रव हो तो समभना 
चाहिये कि श्रभी मेरे अन्त करण मे प्रार्थना पर सम्पूर्ण 
विश्वास नही हुआ है । परमात्मा की प्रार्थना करने पर 
किसी भी प्रकार का दुःख नहीं हो सकता, यह वात सिद्ध 
करने के लिए अनेकों उदाहरण दिये जा ,सकते हैं । दूसरी 
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का उदाहरण देने की' अपेक्षा मैं श्रपना ही उदाहरण उपस्थित 
करता हू । मुझे जब परमात्मा की प्रार्थता पर पूर्ण श्रद्धा 
नही थी, किन्तु हृदय में श्रम था, तब “मैं पोौने पाच मास 
तक कष्ट भोगता रहा मुभे वह भ्रम ही सताता रहा । 
लेकिन परमात्मा की प्राथना पर पूर्ण विश्वास होने के 
पश्चात्‌ ग्ह वहम मिठ गया और किसी प्रकार का भय 
नही रहा । अतएवं परमात्मा की सक्रिय उपासता करो। 
विश्वास रखो, परमात्मा की सक्रिय प्रार्थंता करने पर किसी 
भी प्रकार का दुख शेष नही रहेगा । 


जिस बड के वृक्ष के नीचे हजारो आदमी बैठ सकते 
हैं और जिसे हाथी भी नही उखाइई सकता, वह बड़ का 
वृक्ष एक साथ ही तैयार नही हो जाता है। श्र्थात्‌ *चुटकी 
मारते ही उसका विस्तार नही हो जाता । वह उत्पन्न 
होता है बीज से, मगर धीरे-घीरे उगता है, बढता है, फेलता 
है और विस्तृत होता है। क्या इसी कारण यह कहा जा 
सकता है कि बट के बीज मे वृक्ष नही छिपा है ? बीज 
मे वृक्ष है तो अवश्य किन्तु उसके तैयार होने के लिए समय 
की आवश्यकता है। श्र॒लबत्ता घेर्यें रखना चाहिए। इसी 
प्रकार परमात्मा की प्रार्थना मे जो शक्ति रही हुई है, वह 
भी सहसा दिखाई नही देती । उसे प्राप्त करने के लिए 
भी घैये की आवश्यकता है । 


कोई कह सकता है--अमुक को परमात्मा की प्रार्थना 
का फल तत्काल मिल गया औझ्ौर हमे प्रार्थना करते-क रते 


वर्षों हो गये, फिशए भी फल नहीं मिला | इसका कारण 
क्‍या है? 
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इस प्रहइन का उत्तर ज्ञानी यो देते हैं -कि बढ का 
वंडा वक्ष देखकर श्राप यह मानते- हैं कि इस्च वक्ष को: लगे 
अधिक काल हो गया है, इसी से यह इतना बडा हो गया 
है । इसी प्रकार छोटे वक्ष को देखकर यह मानते हैं कि 
अभी इसमे होने वाली क्रिया के लिए काल बाको है । यही 
बात परमात्मा की प्रार्थना: के विषय में भी समझना चाहिए 
कि परमात्मा की प्राथना से हमे शक्ति नही मिल रहो है 
तो इसका कारण यही है कि अभी क्रिया करने का काल 
बाकी है । अतएवं निराश होते की ग्रावक्यकता नही बल्कि 
ग्रधिक तत्परता के साथ क्रिया करते जाना चाहिए और 
काललब्धि का' सहारा लेना चाहिए + जिस प्रकार काल- 
लव्धि का सहारा लेकर क्रिया- करते जाने पर बड का 
छोटा- वृक्ष भी वडा हो जाता है, उसी प्रकार घेर्य रखकर 
परमात्मा की प्रार्थना करते रहने से क्रिया का परिपोंक 
होने पर फल की प्राप्ति होगी ही'॥ निराश मत होगो; 
क्रिया किये जाओ और सावद्य योग से वचते रहो | सावद्य 
योग! परमात्मा की प्रार्थना के फल को कलुपित कर' देता है + 


सावद्य योग किसे समझना चाहिए ? इस विषय में 
हा गया है-- । 


त 


कम्ममवज्ज ज॑ गरहिय ति कोहाइणो व चत्तारि। 
सह तेहि जो उ जोगो पच्चक्खाण भवद् तस्स ॥॥ 


इस गाथा में सावद्य योग की व्याख्या की गई हैं । 
इसका आशय यह है कि निन्‍दनीय कर्म को सावच्य कहते 
हैं अथवा क्रोव, मान, माया और लोभ को भी सावद्य योग 
कहते हैं | क्योकि समस्त निन्‍्दनीय कर्म क्रोध आदि के 
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अधीन होकर ही किये जाते हैं"! क्रोध ग्रादि निन्‍्दनीय कर्म 
के कारण हैं। अतएव कारण में कार्य का उपचार करके 
क्रोध ग्रादि,क़ो भी ससावद्य कर्म कहा है। ऐमे सावच्य के 
साथ किये ज़ाने वाले व्यापार को सावद्य योंग कहते । उस 
सावद्य योग का-विरोध करना सावृद्य योग का प्रत्याख्यान 
कहलाता है ।, 

गाथा भे प्रयुक्त हुए 'सावज़्ज' शब्द का अर्थ 'सावज्य 
जी ,होता, है । और “सावद्य' भ्री होता है । जो क्रम पाप- 
युक्त होते हैं वे 'सावय' कहलाते हैं और जो,काएय गहित 
या निन्दित होते हैं वे'सावज्य” कहे जाते हैं । श्रार्य किसे 
कहते हैं, यह बतलाने -के लिए मैंने कहा था >-- 


झारात्‌ सकल हेय घर्मेन्य इति-आरायें: । 


श्रर्थात्‌ जो समस्त पाप्र कर्मो का त्याग करता है वह 
भाये कहलाता है । जो श्रार्यों द्वारा त्यागे गये या निन्दित 
कार्य हैं, वे सावय ' हैं | श्रेष्ठ लोग निन्दित-कार्य नही करते 
किन्तु श्रेष्ठ कम ही करते हैं । जिन कार्यों से अपना और 
ससार का भला हो वे कार्य श्रेष्ठ हैं श्रौर जिनसे दोनो क्या 
ग्रेहित होता “है वे'' निन्दित' कर्म हैं। कल्पना करो कि दुनिया 
के 'सब 'लोग जुआ 'खेलने -लगे तो क्‍या दुनिया के लोगो की 
हानि नही होगी? प्रकट रूप से तो जुआ में थोड़ा आरभ 
दीखता है, लेकिन जुआ खेलना वास्तव मे दुनिया के लोगों 
के लिए अहितकर है । अतएव श्ञास्त्र मे इसे महाप्रमाद 
कहा है । इसी 'प्रकार ससार के सब मनुष्य चोरी करने 
लगे तो ससार 'का काम कैसे चल सकता है ? ऐसा होने 
'पर संसार में दुःख ही दुख छा आयेगा । 'इसलिए ऐसे 
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कार्यों को निन्दित कर्म माना गया है। इसी प्रकार के 
कार्यों को सावर्ज्य कर्म भी कहते हैं । 


ससार में जितने भी पाप होते है, क्रोच, मान, माया 
श्रौर लोभ से होते हैं । इसीलिए इन कारणो मे कार्य का 
उपचार करके इन्हे भी सावद्य कम माना गया है और इन 
कारणो के अभ्रधीन होकर किये गये कार्य भी सावद्य हैं । 


आज पिछली रात मे, एक बात मेरे ध्यान मे आई । 
वह बात मैं श्राप लोगो के सामने प्रकट करता हूं, क्योकि 
आपका और मेरा श्रात्मा समान ही है और जो वस्तु मेरी 
आत्मा के लिए लाभप्रद हो सकती है, वही आपकी आत्मा 
के लिए भी लाभप्रद हो ध्कती है। संभव है उस बात 
को मेरी आ्रात्मा न अपना सके और आपकी आत्मा अपना 
ले। यह विचार कर वह बात मैं आपके समक्ष कहता हूं। 
भक्तो के शब्दों में ही वह बात कहता हुँ-- 

हे प्रभु ! कौन जतन अ्रम भागे । 

देखत सुनत विचारत यह मन, 

निज स्वभाव नही. त्याग ॥ हे प्रभु० ॥ 


हे प्रभो ! भेरे मन का स्वभाव किस प्रकार बदला 
जा सकता है ? वह सभी कुछ देखता है, सुनता है, विचा- 
रता है, लेकिन अपना स्वभाव नही छोड़ता ।-;मैंते बहुत 
ग्रन्थ देखे, बहुत सत्सग किया, बहुत भक्ति, ज्ञान, वैराग्य 
आदि किया लेकिन भेरे मन का स्वभाव तो यही है कि 
या तो मेरी प्रशसा हो या मुझे कुछ मिले ! भले ही मैं 
कभी किसी से बाहरी वस्तु न मागू", लेकिन यह लालसा 
तो मेरे मन में बनी ही रहती है कि लोग मुझे भला कहे । 
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बल्कि मैंने जो कुछ किया है और जो कुछ कहता हूं, वह 
सब इसलिए कहता हूं कि लोग मुझे भला कहे;। प्रभो ! 
मेरे मत्त का यह भ्रम कैसे मिठ सकता है ? 


यह भक्तों का कथन है । भक्‍त जो कुछ कहते हैं 
उसके लिए शअ्रपने अन्तरात्मा से पूछो कि वह आपके विषय 
मे भी सत्य है या नही ? झाप घमंक्रिया किसलिए 
करते हैं ? किसी प्रकार की प्राप्ति के लिए धमंक्रिया करते 
हैं या निजेरा के लिए ? यह बात दूसरे की ग्रात्मा के 
लिए आप नहीं जान सकते, मगर अपनी, श्रात्मा के लिए 
तो जान ही सकते हैं । दूसरे की आत्मा तो अनुमान से ही 
जानी जाती है किन्तु स्वय की झात्मा को तो, प्रत्यक्ष 
प्रमाण से ही, जानते हो । अपना श्रापा आपसे छिपा हुआ 
नही है। ग्रतएव अ्रपनी आत्मा से पूछो कि-हे श्रात्मा ! - 
तू धर्मक्रिया किस उद्देश्य, से करती है;? घमकरणी के 
पीछे श्रगर किसी प्रकार की लालसा लगो हुई है तो समझ 
लो कि ग्रभी आप सच्ची धर्मकरणी से दूर हैं , श्रतएव, 
किसी प्रकार की लालसा से घमंक्रिया मत करो, किन्तु 
कर्मों की निज रा के लिए करो ओर निन्दित कर्म से बचते 


रहो । 


किस प्रकार निन्दित कर्म से ,बचता भर शअनिन्दित 
कर्म करना चाहिए, यह बात समभने के लिए महाभारत 
का एक उदाहरण लीजिए । ; 

विजय प्राप्त करने के पश्चात्‌ महाराजा युधिष्ठिर 
भीष्म के पास गये । भीष्म ने उनसे कहा --“महाराज युधि- 
ष्ठिर ! आइए ।' 
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युधिष्ठिर-शमिन्दा- होक़ःर बोले--आप मुझे महाराज 

ने कंहिए, !पौत्र ही कहिए 
7 भीष्म-जिस पद को प्राप्त करते के लिए अ्ठारह 
भरक्षीहिंणी सेना का सहार,हुम्ना है, ,ज़िस पढ़ के लिए अ्रन 
ग्िन॑ता स्त्रिया विधवा हुई है और अनेक बालक अनाथ हो 
गये हैं तथा! जिस पद के लिए कुल का सहार &हम्ना है 


' बह पद .प्राप्त करने, के, प्रचचातू, आपको 'महाराज' क्यो न 
कहाँ जाये ? 


5६ 


5 चुर्धिष्ठिर-- पिज्ञामह, मैं इस, पाप , के दबाव से ही 
ग्रापके पास्‌ आया हु । [मुझे ,जो ,राजमुकुंट प्राप्त हुआ है, 


. उसमे शुल ही शुल जान पड़ते हैं । वहू मुँके ऐसा चुभता 


है जैसे शुलो का ,बना हुमा हो। मैंतें महल की अंटारी पर 
चढकर देखा तो>राज़मुकुठ, और, भी अधिंक सुंइयो से भरा' 
हुआ जान/पडा[ । जो भेद्विनी दीरों से भरी थी, आज वह 
सुर्ततान दोख पड़ती है ।,यह , देखकुर सिर का मुकुट' हृदय 
' मे हूल-सा 'चुभने ,लगा;। मैं यद्वी सोच रहा छू. कि इस 
मुकुट के पानेकैः लिए कितना पाप हुप्रा' हैं और कितना 
'सावद्यन्योगज्कयुनापडा है? 


| ? थ्ुघ्िष्ठिर।के कथन्नभ्षर से आप अपने सबंध में विचार 
कीजिए ॥ श्राप्के सिर 'प्ररु जो पगडी है, उसके लिए क्रिस- 
किस! तरह के-पाप होते. हैं ? ,अपने, शरीर का रवंत-मास 
'बढाने, के । लिए |दूसःरो को किस प्रकार के दुख दिये जाते' 
हूं 


युधिष्ठिर:का- कथभ्ुन सुनकर झोष्स परितामह ने सोचा-- 
युधिष्ठिरा घक्रा मृथा है.।. इस समय इसे थे देने की 


। 
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प्रावद्यकता है । इसका चिक्तः इतना कौंमले और घर्मभीर 

है कि धर्मंभावना का ब्रिच्ार 'होने पर यह राजमहल;त्याग' 
देगा; । इस, प्रकार विचार कर 'पिताम्नह ने कहा>-भ्रगर « 
तुम महाराज-युधिष्ठिर कहे जोने में सकोक्त. करते हो तो 
अब से मैं बेटा युधिष्ठिर कहुगा । ' , ष 


# भीष्म पितामह के मुह'से अपने ' लिए बेटां शब्द- , 
सुनकर युधिष्ठिर अत्यन्त प्रसर्गन हुए।! वह :'बालक' की तरह 
नम्न होक़र पितामह के समीप जा 'बैठे-+॥ इसके अनक्त्तग » 
उनका, हाथ अपने सिर पर रखकर कहने 'लगे-+पितामह, 
राज़मुकुट मुझे तो शूल' की तरह चुभ॑ रहा 'है,* कृपा कर « 
मुझे ऐसा उपदेश दीजिए जिससे मैं शान्तिलाभ क़रःसक । 

' भीष्म धमंशास्त्र के ज्ञाता थे।॥ जेनशास्त्र; भी; यही 
कहते, हैं और महाभारत भी | वे' पूर्ण ब्रह्मचारी के. रूप मे; 
प्रसिद्ध. हैं । जेनशास्त्र के अनुसार भो' उन्होने! श्रविवाहित ; 
जीवन ही बताया, था । अर्तएव' वे सारे जगत 'के, पिज्ञामह ; 
बनने के योग्य ही थे । ४ 


भीष्प कहनें लगे--बेटा युंधिष्ठिर ! तुम' किसी'ः प्रकार 
का. खेद मत करो | अलबत्ती यह सोचो कि व्रिजय के लिए: 
तुम्हे ,ज़ो सहायता मिली, व॑ह किस 'प्रकार मिली है 
दुर्योधन के पाप से ही तुम्हें वह सहायता भिली श्री । 
दुर्योधन का पाप फूट निकर्ला था और इस कारण लोग 
समभने लगे थे कि दुर्योधन बडा पापी है जो घर्म निष्ठ पाण्डवो 
पी इस प्रकार कष्ट दे रहा है। यह सोचकर लोग स्वग़ ही 
अपना सिर कटाने के लिए तैयार होकेर तुम्हारी सहायता -के 
लिए आये थे । इस प्रकार दुर्योधन के पाप से ही तुम्हे सहायता 
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मिली था। इसी से तुम विजयी हुए हो। दुर्षोधन का पाप 
तुम्हारी विजय और उसके विनाश का कारण बना है । ऐसी 
दशा मे तुम्हें, किसी प्रकार का खेद नहीं करना चाहिए । 

युधिष्ठिर ने कहा- पितामह, यह तो ठीक है । लेकिन 
युद्ध के कारण जो वैर बच गया है, वह तो मेरे सिर पर 
ही रहा न! जिन लोगो के घर वाले मारे गये हैं, उनका 
बैर मेरे और दुर्योधन के प्रति बध गया है । दुर्योधन तो 
मर गया है और मरे हुए से वैर नही भजाया जाता । 
बेर का बदला तो जीते हुए से हो लिया जाता है । झत- 
एवं दोनो पक्ष के लोग मुझे ही बरी समभगे | वे यही 
मानेंगे कि हमारे पिता, पुत्र, भाई या पति की मृत्यु का 
कारण यही युधिष्ठिर है। यह वर की स्मृति मुझे कष्ट 
पहुचा रही है और इसी कारण यह मुकुट मुझे कांटो की 
तरह चुभता है । 

भीष्म पितामह--ठीक है, पर इस वर को तुम अपनी 
विशिष्ट वृत्ति के द्वारा शान्‍्त कर डालो ।॥ ऐसा करोगे 
तभी तो तुम राजा हो । 

युधिष्ठिर-पितामह, इसीलिए मैं श्रापके पास श्राया 
हू । इस सम्बन्ध मे आप मुझे उचित उपदेश दीजिए ; मैं 
जानना चाहता हु कि जो वेर बघ गया है वह क्‍या मिटाया 
जा सकता है ? किस प्रकार उसका शमन किया जा 
सकता है ? 

भीष्म - ससार में ऐसी कोई ग्राग नही है जो सुलगे 
और बुझे नही । इसी प्रकार जब वैर बधता है तो मिठ 
भी सकता है । लेकिन 'दूसरे, के वर को शानन्‍्त करने के 
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लिए पहले श्रपने हृदय को शान्त करना चाहिए। उदाहर- 
णार्थं-किसी राजा ने तुम्हारी सेना को या तुम्हारे किसी 
सबभी को मारा होगा परन्तु उसकी स्त्री या उसके बालकों 
ने तो तुम्हारा कुछ नही बिगाडा है ! अ्रतएवं जहां तक 
सभव हो, उनकी ऐसी सहायता करना जिससे वे समभकने' 
लगें कि युधिष्ठिर हमे सुखी बनाने के लिए ही युद्ध में 
प्रवत्त हुआ था । जब तुम उनके हृदय में ऐसो भावना 
- उत्पन्त कर दोगे तो वेर का शमन आप ही हो जायेगा । 
बँधा हुआ वैर रोने से-नही मिट सकता। अ्रगर रोना था 
तो युद्ध करने से पहले ही रोना था, जब युद्ध आरभ 
होकर समाप्त भी हो गया और अ्ठारह श्रक्षोहिणी सेना 
का सहार हो चुका तब रोने से क्‍या लाभ है ? श्रब रोना 
त्यागों और सबको शान्ति पहुचाओ । 
तुम कहते हो, जिस भूमि पर वीर ही वीर दिखाई 
देते थे, श्राज वह सुनसान दिखाई देती' है । लेकिन इस 
विचार से दु खी होने की क्‍या श्रावश्यकतो है ? बीज शुन्य 
भूमि में ही बोया जाता है, उस भूमि में नहीं बोया जाता 
जहा काठे श्र भाड-फूख।ड़ खड़े हों । जब काटे साफ 
हो गये और बीज बोने का समय आया है तब तुम रोने' 
बेठे हो ? रोना छोडकर इस शून्य भूमि में ऐसा बीज 
बोझो कि लोग दुर्योधन को भूल जाए”। विचार करो, 
लोग दुर्योधन को बुरा क्यो कहते थें ? इसी कारण कि 
वह स्वार्थी था और उसको सज्जनता एवं नम्नता को सत्ता 
खा गई थी । अगर तुमने भी अपनी सज्जनता को सत्ता 
फा ग्रास बन जाने दिया तो तुम मे और दुर्योधन में क्‍या 
भ्रन्तर रहा ? बल्कि तुम जिस घम्म का प्रदर्शन करते हो 
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वह ढोग मात्र रह जाग्रेगा-और इस प्रकार तुम' दुर्योधन से 
भी ज्यादा बुरे हो - जाग्रोगे,। अतएत्र सत्ता मिलने पर सज्जं- 
नता को मत्त भुलना, उसकी रक्षा करना । स्मरण रखना 
कि सत्ता ज़ाये तो भले जाये, मगर॒ सज्जनता-न जाये । 


सिर जावे तो जावे मेरा सत्य घम्मं नहीं जावे। 
सत्य, की :<खातिर रामचद्धजी वन-फल खाबें ॥ मेंरा० ॥ 


| राम को रराज्य मिलने की तेयारी थी लेकिन! पिता 
का सत्य जाने ,लगा तब -राम. ने _ सोचा- जिस राज्य से 
पिता का सत्य” जाता है, उस राज्य को लात मारना ही 
उचित है । ऐसा सोचकर, वे. राज्य का परित्याग कर वंन 
को चल-दिये,। राम राजपुत्र थे और जुन्म से सु्ों में ही 
पले थे । फिर भी सत्य की रक्षा के लिए उन्होने वन-फल 
खाना स्वीकार किया' किन्तु श्रपनी सज्जनता नही जाने दी । ५ 


7 * कामदेव और अरणक पर कैसी विपत्ति आई थी ? 
रणक के जहाज को पिद्यचरूपधघारी देव उगली पर उठो- 
कर आकाश में ले गया था | वह कहता था कि तू सत्य 
को छोड दे *अ्रन्यथा मैं तेरे जहाज को यही से छोडर्ता हूं 
तेरां जहाज समुद्र क्रे अथाह जल में विलीज़ हो जायेगा 
और तुमे प्राणो से, श्री हाथ घोना, पड़ेगा । अरणक जहाज 
के व्यापार के लिए ही गया था | ,ऐसी ध्थिति' में; उसे 
जहाज कां प्रिय लगना स्वाभाविक ही था-। श्ररृणक सोच 
सकता था “कि “प्र्मं छोड कह, -देने, मात्र से क्या बिगड़े 
जाता, है. इतना कह देने से अगर जहाज वचता है तो 
बचा ही लेता चाहिए | मगर नही, अ्ररणक ने ऐसा विचार 
नही किया ,। वह सोचता था कि मेरी सज्जनता पहले है. 
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सत्य पहले हैं ऑर जहाज फिर है। जहाज[ड्बह्छ ,हो तो 
भत्रे डूबे; सत्य का मैं परित्याग नहीं कर सकता | मैं 
“धर्म और अवर्म का अल्तर प्रत्यज्ञ देख रहा' हु! फिर धर्म 
का प्ररित्याग कैसे कर दर ? धर्म न होमे' के, कारण ही 
यह पिशत्न मेरा जहाज ड॒बॉ रहा है। जहाजः क़ी रक्षा 
हुई. तो. घ्रम॑, से ही होगो |,“घर्मो रक्षत्ति रक्षित-॥/ ; 


' 9 आपके प्रिर पर /ऐसा सकट ती नहीं! ग्रीया होगा, 
फिर श्री आप दूसड़ी-दमडी के लिए:तो असत्य का आश्रय 
+ नही लेते. ? रा आज अप 


* पितामह का उल्लिखिंत | वक्तव्य [सुतर्कर स्युधिष्ठिर 
कीचले लग्रे--मैं तो भागना चाइता',था मगर पितामह ने' 
मेरे मस्तक पूर और ज्यादा ब्रौक डाले दिया! मुझे पिता- - 
मह का परामर्दा स्वोकार करनी चोहिंए और सगम्राम में मारे 
गये लागो, के परिजनों को शान्ति पहुँचाने का प्रश्गनत्न करना 
"चाहिए: । इस प्रकार मैं क्रियात्मिंक-“र्सत्यं| का, पालन कर 
'सैकूगा । . « है अल 2 आर + 

साराश यह' है कि साविय॑ कार्थों से समझदार व्यक्ति 

वक्ता ही -पश्चात्ताप होता है जैधा युधिष्ठिर को हुआ 

था ॥ मगर कोरे पदचात्ताप से कंया' लोभ है ? जिस कार्य 
के लिए पश्चात्ताप किया' जीता- है; उससे आगे के, लिए उपरत 
होना आवश्यक हैं और इस उपंरति 'के' लिए परमात्मा की 

' भीथना सरल और श्रेष्ठ साधन है | अगर/आप सावय योग से 
वृचक़र परमात्मप्रार्थंता मे श्रपना' चित्त! लगाए गे , तो आपका 

केल्याण होगः हे ड 7 > % 5६ 
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[ पुज्यश्षी की जयन्ती के उपलक्ष्य में अनेक वक्ताओो ने 


प्रससंगिक भाषण दिये थे ।, उन सब भाषणों फे पदच,त्‌ पृज्यभी का 
प्रवचन हुआ | उसी का झ्राशय, यहां विया जा रहा है । | 


आप लोगों ने श्राज जो कुछ सुनाया है, उस पर 
विचार करते-क रते, यहा बैठे-बंठे मुझ एक विचार 'आाया 
है। उपनिपद्‌ मे एक वाक्य आया है-- 


५ यानि श्रस्माक सुचरितानि तानि त्वया पालनीयानि | , 


गुरु श्रपने शिष्य से कहता है-हे शिष्य ! मुम में 
जो सुचरित्र हो उसी का तू पालन करना । अगर मुभमे 
कोई वात प्रपच भरी जान पड़े तो उसे तू ग्रहण मत 
करना । जिस वात को तेरी आत्मा स्वीकार न करती हो 
उसे तू मत मानना | तू उसी को अंगीकार कर जो बात 

श्रच्छी हो । 

यही वात मैं आप लोगो से कहता हु ! आप लोगो 
ने मेरी प्रशंसा मे जो कुछ कहा है वह मेरे लिए भाररूप 
है । वास्तव में मुझे भाषा का भी पूर्ण ज्ञान नहीं है । 
गुरु-चरणों के प्रताप से विरासत में मुझे जो कुछ प्राप्त 
हुआ है था जो कुछ मैं प्राप्त कर सका हूं वही आप लोगों 
को सुनाठा हूं ओर उसी के द्वारा सबकी ग्रात्मा को सन्तुष्ट 
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करने का प्रेयत्नं करता हूं । उस बात. को सुनाने में मुझसे 
कोई भूल होती हो और जिसे स्वीकार करना आपकी आत्मा 
को भअ्रनुचित प्रतीत होता हो, उसे श्राप भले स्वीकार न 


करें । लेकिन जिस चीज़, को आपकी श्रात्मा उचित समझे 
उसे स्वीकार करो ॥, 


« मैं झपनी उम्रके बासठ. वर्ष समाप्त ' करके त्रेसठले 
वर्ष भे-प्रवेश, कर रहा हु। यद्यपि मेरी इच्छा. ऐसी रहती 
- है कि- मैं अश्रपनी, आत्मा का कल्याण, करने में ही ,निरन्‍्तर 
लगा रहूं श्नौर, किसी भी दूसरे प्रपत्र मे न ' पड़, ' लेकिन 
कह नहीं सकता कि ऐसा: सुझ्रवसर्‌ कब ग्राप्त होगा । फिर 
'भी मेरी भावना तो यही बुत्ती रहती है ।' श्राप सबने भेरे 
विषय मे जो कुछ कहा है, उसे सुनकर मेरे चित्त मे किसी 
प्रकार का अभिसान नही आना चाहिए । मैं यह सोचता 
हूं कि मुझ में जो गुण बतलाये गये हैं वे गुण श्रभी पूरी 
तरह नही श्ना पाये हैं । उन्हे प्राप्त, करने के लिए .मुभे 
प्रयत्त्‌ करना चाहिए । मैं परमात्मा से प्रार्थना करता हु 
कि मुझे सदबुद्धि प्राप्त हो और संद्भावना प्राप्त करके सैं 
स्व-पर का कल्याण साधन करू ।.एक कवि त्ने बड़ी सुन्दर 
बात कही है उसे आपको सुना देना, उचित. प्रतीत होता 
है | कवि कहता है-- हल 


ज़ोई जोई सोतियो चणजे हंस, 
छोछ भयो - सिघु छलक, , 
पण बिप्दु मधुर न भलके हस। 
अ्र्थात्‌-हे हंस ! तू मोती तो चुगता है पर देख- 
, देखकर चुगना ,। समुद्र भरा है श्रोर छेलक रहा है; कित्तु 
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उसके सब बूंद मधुर न्हीं होते और न उसकी प्रत्येक 
उलक में मोती होते हैं। इस कारण है हस, तू देख-देख- 
कर मोती चगना । 


यही बात मैं आप से कहता हूँं। आपके समक्ष मैं 
जो कुछ कहता हु. उसे आप विचार करने के बाद ग्रहण 
करना । मेरा कथन उचित हो तो. ग्रहण करना ।. उचित 
न हो तो छोड़ देना । मैंने अपने गुरु से जो कुछ प्राप्त 
किया है, उसका भली-भाति पालन करने में अभी तक 
मुझे पूर्णता प्राप्त नही हुई है। मुभ में श्रभी तक बहुत 
श्रपूर्णता है । ,रमें चाहता हु कि भेरी यह श्रपूर्णता मिट 
जाये । मैं परमात्मा से भी यही प्रार्थना करता हूं कि मेरी 
यह इच्छा पूर्ण हो । 


जैसे हस मोती चुगता है, उसी प्रकार आप मेरे 
कथन में से अच्छी-अच्छी बातें चुनकर ग्रहण करें। समुद्र में 
लहरें बहुत श्राती हैं पर सभी लहरों में मोती नही आते । 
लेकिन मोती चुगने वाला हस लहरों मे से मोती चुग ही 
लेता हैं। आप भी हंस की भाति विवेकबुद्धि प्राप्त करो 
और मोती के समान अच्छी बातों को स्वीकार कर लो 
और शेष का परित्याग कर दो । मैं भी हंस के सम्रान 
बनना चाहता हूं । जैसे हंस दूध और पानी को पृथक्‌ कर 
देता है और मोती को ही चुगता है, उसी प्रक्रार मैं भी 
अच्छी वातों को ही ग्रहण करना चाहता हूं । 

हम साधुश्नों को मनुष्यों के परिचय में बहुत ग्राना 
पड़ता है | हमारा लक्ष्य यही होना चाहिए कि इन मनुष्यों 
में से हम मोती ज॑से सदगरुणों को ही ग्रहण करें! मोती 
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करने का प्रयत्त करता हूं ॥ उस बात को सुनाने में मुंकेसे 
कोई भूल होती हो श्रौर जिसे स्वीकार करना आपकी श्रात्मा 
को भ्रनुचित प्रतीत होता हो, उसे श्राप भले स्वीकार न 
करें | लेकिन जिस -चीज को आपकी शआत्मा उचित समभे 
उसे स्वीकार करो: झ 220: पर 
मैं अपनी, उम्र के वासठ वर्ष समाप्त करके त्रेसठवे 
वर्ष मे प्रवेश कर रहा' हुं । यद्यपि मेरी इच्छा ऐसी रहती 
है कि मैं श्रपनीः आत्मा का कल्याण करने मे ही निरन्तर 
लगा रहूं भ्ौर ' किसी),भी दूसरे प्रपच में नः पड़, : लेकिन 
'कृह नहीं सकता; ; कि: ऐसा सुझवसर कब प्राप्त होगा। फिर 
भी भेरी भावना, तो यही बनी रहती है ।. श्राप सबसे' मेरे 
विषय मे जो कुछ कहा है, उसे सुनकर मेरे चित्त. -में किसी 
प्रकार का अभिमान नही भ्राना चाहिए । मैं यह. सोचता 
हूं कि मुझ में जो गुण बतंलागरे गये हैं वे गुण अभी पूरी 
तरह नही आ पाये हैं । उन्हे भाष्त, करने के लिए मुझे 
प्रयत्न करना चाहिए ।, मैं परमात्मा से प्रार्थना ,क़रता हूं 
कि 'मुझे सदृबुद्धि प्राप्त हो और संद्भावना प्राप्त करके मै 
स्व-पर का कल्याण साधन करूँ । एक कवि ने बड़ी सुन्दर 
बात कही है उसे आपको सुनां देता उचित प्रतीत होता 
है । कवि कहता अल ४ 
जोई जोई सोतियो चणजे हस, हे 
छोछठ भयो.. सिघु छल्तक,.. 
- पण बिन्दु मधुर न ऋलके हस। , - 
गर्थात्‌-हे- हंस ! ,तू मोती तो चुगता है प्र ; देख- 
देखकर चुराना 4 समुद्र भरा है झोर छलक रहा है; किन्तु 
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उसके सब बूंद मधुर न्ही होते और न उसकी प्रत्येक 
छलक में मोती होते हैं । इस कारण हे हस, तु देख-देख- 
कर मोती चुगना । 


यही बात मैं श्राप से कहता हूं । आपके समक्ष मैं 
जो कुछ कहता हूं, उसे श्राप विचार करने के ' बाद ग्रहण 
करना । मेरा कथन उचित हो तो ग्रहण करना । उचित 
न हो तो छोड़ देना । मैंने अपने गुरु से जो कुछ प्राप्त 
किया है, उसका भली-भांति पालन करने मे अभी तक 
मुझे पूर्णता प्राप्त नही हुई है। मुझ में अ्रभी तक बहुत 
श्रपूर्णा है । मैं चाहता हू कि मेरी यह श्रपूर्णता मिट 
जाये । मैं परमात्मा से भी यही प्रार्थना करता हूं कि मेरी 
यह इच्छा पूर्ण हो । 


ज॑से हस मोती चुगता है, उसी प्रकार आप मेरे 
कथन में से श्रच्छी-श्रच्छी बातें चुतकर ग्रहण करें। समुद्र में 
लहरें बहुत श्राती हैं पर सभी लहरो में मोती नही आते | 
लेकिन मोती चुगने वाला हस लहरों में से मोती चुग ही 
लेता है। श्राप भी हंस की भांति विवेकवुद्धि प्राप्त करो 
झौर मोती के समान अ्रच्छी वातों को स्वीकार कर लो 
शोर शेप का परित्याग कर दो । मैं भी हस के समान 
बनना चाहता हूं । जैसे हंस दूध और पानी को पृथक्‌ कर 
देता है श्र मोती को ही चुगता हैं, उसी प्रकार मैं भी 
श्रच्छी बातो को ही ग्रहण करना चाहता हूं । 

हम सावुझों को मनुष्यों के परिचय में बहुत श्राना 
पडता है | हमारा लक्ष्य यही होना चाहिए कि इन मनुष्यों 
में से हम मोती जैसे सदगरुणों को ही ग्रहण करें ! मोती 
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बीनने ' वाला कभी-कभी फिसल भी जाता है. । मैं चाहता 
हूँ कि सदुगुण रूपी मोती बीनते समय मैं कभी फिसल न 
जाऊँ भौर अपने पुरुषार्थ के द्वारा गुण-मोतियों को ही ग्रहण 
करता रहूं। परमात्मा से मेरी प्रार्थना है कि मेरी यह 
भावना पूर्ण हो ! 

जामनगर 
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बीनने वाला कभी-कभी फिसल भी जाता है।। में चाहता 
हूँ कि सदुगुण रूपी मोती बीनते समय मैं कभी फिसल न 
जाऊं भौर श्रपने पुरुषार्थ के द्वारा गुण-मोतियों को ही ग्रहण 
करता रहूं। परमात्मा से मेरी प्रार्थना है कि मेरी यह 
भावना पूर्ण हो ! 
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